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Hoofdstuk 1 


Het Kleine Boek 


We komen nu bij het tiende hoofdstuk van de Openbaring. Het 
begint goed met de val van Constantinopel, de hoofdstad van het 
OostRomeinse Rijk, in 1453. Het gebrek aan berouw in de kerk 
bleef gedurende de hele periode van de eerste twee weeên tot 
aan de val van de stad. We hadden niet anders verwacht, want 
het patroon van de kerk was al profetisch bepaald door koning 
Saul, die zich ook tot het einde toe niet bekeerde. 


Na het negende hoofdstuk verschuift de openbaring aan Johannes 
naar een van de belangrijkste vernieuwingen die Europa ooit heeft 
bereikt: de drukpers, waardoor de Schrift goedkoop kon worden 
geproduceerd voor de gemiddelde leek. De Schriften stonden niet 
langer in enorme, handgeschreven boeken die aan de voorkant 
van een kathedraal waren vastgeketend en geschreven in een taal 
(Latijn) die het gewone volk niet kende. Het woord van God werd 
plotseling “een opengeslagen boekje". 


Openbaring 10:1, 2 zegt, 

1 En ik zag een andere sterke engel uit de hemel 
neerdalen, bekleed met een wolk; en de regenboog was op 
zijn hoofd, en zijn gezicht was als de zon, en zijn voeten als 
vuurpilaren.?* en hij had in zijn hand een klein boek dat 
open lag. 

We hebben al gezien hoe de Osmaanse Turken (of “Ottomanen”) 
aan de macht kwamen nadat de Mongolen de regio hadden 
verlaten en terugkeerden naar Mongolië. De Ottomaanse Turken 
leerden van hen het buskruit kennen en ontwikkelden al snel het 
militaire gebruik ervan in kanonnen. Hun eerste grote toepassing 
van buskruit vond plaats bij het beleg van Constantinopel in 1453, 
waar hun kanonnen op 29 mei 1453 de muren van de stad 
doorbraken. Op hetzelfde moment in de geschiedenis werd de 
drukpers in Europa in gebruik genomen, waardoor de Bijbel een 
klein boek werd. 


De drukpers 


Asimov's Chronology of the World, door Isaac Asimov (1991) p. 
206, zegt, 


“De boekdrukkunst heeft de wereld ingrijpend veranderd en 
markeert 


(samen met de val van Constantinopel, het einde van de 
Honderdjarige Oorlog en de ontdekking van de Amerikaanse 
continenten - allemaal in deze periode) de overgang van de 
middeleeuwen naar de moderne tijd. De boekdrukkunst, moet 
men zeker vermoeden, was de meest fundamentele van deze 


veranderingen. * 


Asimov erkent dat van de drie grote historische gebeurtenissen in 
die tijd, “de boekdrukkunst. de meest fundamentele van deze 
veranderingen was.” De beschikbaarheid van boeken - vooral de 
Bijbel - zorgde voor kennis en veranderde zowel de wereldlijke als 
de religieuze wereld. 


De Chinezen drukten al op papier sinds de 8" eeuw. Met behulp 
van houtblokken voor elke pagina produceerden zij in de 10* eeuw 
een complete set klassiekers in 130 delen. Zij vonden ook al in 
1041 na Christus de kunst van het drukken met beweegbare 
letters uit, maar zij gebruikten klei in plaats van hout of metaal. 
Bovendien, omdat de Chinezen geen alfabet hadden, was de 
drukpers voor hen niet zo praktisch, omdat ze voor elk woord in 
hun taal een aparte mal moesten maken. 


Asimov's Chronology of the World, pagina 206, zegt dit over de 
uitvinding van de boekdrukkunst: 


“De Chinezen hadden dit idee eerder dan de Europeanen, en het 
nieuws erover kan Europa hebben bereikt in de Mongoolse tijd. 
Het punt is echter dat, ook al was het concept niet origineel bij de 
Europeanen, het door hen op grotere schaal werd toegepast. Niet 
omdat de Europeanen intelligenter of vindingrijker waren dan de 
Chinezen... maar omdat de Europeanen het alfabet hadden en de 
Chinezen niet.” 


De Mongoolse invasie van het Midden-Oosten in de jaren 1200 
bracht dit idee naar het Westen, samen met het gebruik van 
buskruit. Niemand weet precies hoe Johannes Gutenberg op het 
idee kwam om letters te kerven die tot woorden konden worden 
samengevoegd om ze op 


papier te stempelen. Het was gewoon een verdere innovatie van 
de Mongoolse technologie. 


De Moslims zelf hadden als eersten van de Mongolen de 
boekdrukkunst geleerd, maar zij verboden het gebruik ervan in 


1493. De Encyclopedia of World History, (Peter Stearns) zegt op 
pagina 127, 


hiEen islamitisch verbod op het drukken in het Arabisch en Turks 
bleef van kracht tot in de 18e eeuw en weerhield de nieuwe 
technologie ervan zich eerder onder de moslimbevolking te 
verspreiden.” 


Door dit verbod op drukken verloor het Ottomaanse Rijk zijn 
technologische voorsprong in de wereld. Ze zijn nooit hersteld van 
deze zelf toegebrachte wond. In Europa konden wetenschappelijke 
werken dankzij de boekdrukkunst snel onder andere 
wetenschappers worden verspreid, waardoor het tempo van 
wetenschappelijk denken en uitvinden drastisch toenam. 


Het boek was klein 


Openb. 10:2 zegt dat dit kleine boek OPEN was. Dit is een 
verwijzing naar het openen van de Bijbel voor het gewone volk 
door de gedrukte bladzijde en door de inspanningen van mannen 
die de Bijbel begonnen te vertalen in de gewone taal van het volk. 
Deze twee factoren veranderden de geschiedenis. 


Johannes Gutenberg uit Mainz, Duitsland, begon in 1436 met de 
bouw van de eerste houten pers met beweegbare metalen letters. 
Deze was in 1440 voltooid. In 1450 drukte hij het Misboek van 
Konstanz. Daarna begon hij te werken aan de Bijbel zelf. De Bijbel 
van Gutenberg werd gedrukt van 1452 tot 1455, terwijl 
Constantinopel in 1453 werd belegerd door de Ottomaanse 
Turken. 


Nieuwe vertalingen openen het boek 


De val van Constantinopel bracht duizenden vluchtelingen naar 
Europa. Velen van hen waren Grieks sprekende theologen, die 
Griekse kopieën van de Bijbel bij zich hadden. Plotseling kreeg de 
Latijnse Vulgaat concurrentie. Men kon nu de Bijbel rechtstreeks 


vanuit de Griekse tekst in het Engels vertalen, in plaats van te 
vertrouwen op de Latijnse vertaling. 


In 1462 dwong de aanval op Mainz door soldaten van de 
aartsbisschop van Nassau de drukkers die stad te ontvluchten. Op 
deze manier raakte hun drukkunst verspreid over Europa. Tegen 
het jaar 1500 waren er meer dan 1000 drukpersen in 250 
Europese steden, waaronder 60 in Duitsland. In datzelfde jaar 
waren er meer dan 9 miljoen exemplaren van 30.000 
verschillende boeken gedrukt. 


In 1466 vertaalde William Tyndale het Nieuwe Testament 
rechtstreeks uit de nu beschikbare Griekse tekst. Hij vertaalde ook 
het Oude 

Testament rechtstreeks uit het oorspronkelijke Hebreeuws in het 
Engels, en zijn Nieuwe Testament werd gebruikt in The Coverdale 
Bible in 1536. 


Tyndale had gezegd: “Ik zal een jongen die een ploeg drijft meer 
van de Schrift laten weten dan de paus.” Hij vroeg opnieuw: “Met 
welk recht verbiedt de paus God in de Engelse taal te spreken? 
Waarom zouden de preken van de apostelen, ongetwijfeld 
gepredikt in de moedertaal van hen die ze hoorden, nu niet 
geschreven worden in de moedertaal van hen die ze lezen?” 


Tyndale werd uiteindelijk op de brandstapel gezet. We lezen in het 


boek, Geschiedenis van de Reformatie in de tijd van Calvijn, door 
J. H. Merle d'Aubigne, 


“In augustus 1536 verscheen Tyndale voor de kerkelijke rechtbank. 
‘U wordt beschuldigd,' zeiden zijn rechters, ‘van overtreding van 
het keizerlijk decreet dat iedereen verbiedt te leren dat alleen het 
geloof rechtvaardigt.' De beschuldiging was niet zonder waarheid. 
Tyndale's Unjust Mammon was net in Londen verschenen onder 
de titel: Treatise of Justification by Faith Only. ledereen kon 
daarin de misdaad lezen waarvan hij beschuldigd werd. * 


Op 6 oktober 1536 stierf Tyndale blijmoedig als martelaar voor het 
Woord van God. J. H. Merle d' Aubigne gaat verder, 


“De vreugde van de hoop vervulde zijn hart, maar één pijnlijke 
gedachte nam bezit van hem. Ver van zijn land stervend, verlaten 
door zijn koning, voelde hij zich bedroefd bij de gedachte aan die 
vorst, die al zoveel van Gods dienaren had vervolgd, en die 
hardnekkig in opstand bleef tegen dat goddelijke licht dat overal 
om hem heen scheen. Tyndale wilde niet dat die ziel door 
zorgeloosheid zou omkomen. Zijn naastenliefde begroef alle 
fouten van de vorst; hij bad dat die zonden mochten worden 
uitgewist voor het aangezicht van God; hij zou Hendrik VIII tot elke 
prijs hebben gered. Terwijl de beul hem aan de paal vastmaakte, 
riep de hervormer met luide en smekende stem uit: “Heer, open 
de ogen van de koning van Engeland! Dat waren zijn laatste 
woorden. Onmiddellijk daarna werd hij gewurgd, en vlammen 
verteerden het lichaam van de martelaar.” 


De Bijbel werd snel een open boek. Het was niet langer slechts 
een priesterlijk boek dat gesloten was voor de leken. Dit alles was 
een direct gevolg van de “sterke engel“ die door God was 
gezonden om de loop van de geschiedenis te veranderen. 


Zoals we al eerder zeiden, was de Coverdale Bijbel in 1536 de 
vertaling van Tyndale. Het werd voorgelegd aan Koning Hendrik 
VIII om toestemming te krijgen het in Engeland te verspreiden. Ga 
door, 


“Henry bekeek het boek: Tyndale's naam stond er niet in, en de 
opdracht aan zijne Majesteit was zeer goed geschreven. De koning 
die (en niet zonder reden) de Heilige Schrift beschouwde als de 
krachtigste motor om het pauselijk systeem te vernietigen, en 
geloofde dat deze vertaling hem zou helpen Engeland te 
emanciperen van de Roomse overheersing, kwam tot een 
onverwachte beslissing: hij gaf toestemming voor de verkoop en 
het lezen van de Bijbel in het hele koninkrijk. Inconsistente en 
grillige prins! Tegelijkertijd publiceerde en legde hij in heel zijn rijk 
de doctrines van het Romanisme op, en verspreidde zonder 
belemmering het Goddelijke Woord dat hen omver wierp! We 
kunnen wel zeggen dat het bloed van een martelaar, kostbaar in 
de ogen van de Opperste Koning, de poorten van Engeland 
opende voor de Heilige Schrift. 


“Eeuwenlang had het Engelse volk op een dergelijke toestemming 
gewacht, zelfs al vóór de tijd van Wycliff; en dienovereenkomstig 
circuleerde de Bijbel snel.…. Deze grote gebeurtenis, belangrijker 
dan echtscheidingen, verdragen en oorlogen, was de verovering 
van Engeland door de Reformatie... Wie de middelen bezat kocht 
het boek en las het of liet het hem voorlezen door anderen. 
Ouderen leerden hun letters om de Heilige Schrift van God te 
bestuderen. Op vele plaatsen waren er bijeenkomsten om te 
lezen; arme mensen brachten hun spaargeld bijeen en kochten 
een Bijbel, en dan vormden zij in een of andere uithoek van de 
kerk bescheiden een kring en lazen het Heilige Boek onder elkaar. 
Een menigte mannen, vrouwen en jongeren, die walgden van de 
dorre pracht van de altaren en van de verering van stomme 
beelden, verzamelden zich om hen heen om de kostbare beloften 
van het Evangelie te proeven. God zelf sprak onder de gewelfde 
daken van die oude kapellen of verweerde kathedralen, waar 
generaties lang niets anders was gehoord dan missen en 
litanieën. Het volk wenste, in plaats van de luidruchtige gezangen 
van de priesters, de stem te horen van Jezus Christus, van Paulus 
en Johannes, van Petrus en Jacobus. Het christendom van de 
apostelen verscheen weer in de kerk.” 


De Coverdale Bijbel (1536) werd gevolgd door de Geneefse Bijbel 
(1560) en later de King James Bijbel (1611). Even belangrijk als 
hun publicaties was het feit dat zij “geautoriseerd" werden door de 
vorsten, zodat het niet langer onwettig was om de Schrift te lezen. 
Dit is wat werkelijk het kleine boek “opende”, zoals voorspeld door 
Johannes. 


Maarten Luther en de Protestantse Reformatie 


Hoewel er belangrijke achtergrondgebeurtenissen waren die tot de 
Protestantse Reformatie leidden, waaronder de ontaarding van de 
Roomse pausen zelf, begon de Reformatie pas echt in 1517. 
Asimov's Chronologie van de wereld, blz. 209-210 zegt, 


“Wyclif en Hus hadden geageerd tegen de corruptie, valsheid en 
luxe van de Kerk, en zij waren tot zwijgen gebracht; maar zolang 
het misbruik voortduurde, zouden er zeker andere hervormers 
opstaan. 


“Om geld in te zamelen verkocht de kerk nu ‘aflaten’, dat wil 
zeggen documenten die verzekerden dat dode zielen in het 
vagevuur zouden worden vrijgelaten als levende familieleden 
slechts de vastgestelde prijzen voor dergelijke aflaten zouden 
betalen…… 


“Een Augustijner monnik, Maarten Luther (1483-1546), voelde zich 
beledigd door deze gerangschikte omzetting van spiritualiteit in 
een middel om geld te verdienen en door verschillende andere 
gebreken die hij zag in het bestuur en het gedrag van de kerk. Op 
31 oktober 1517 spijkerde hij 95 stellingen op de kerkdeur van 
Wittenberg in Saksen - de gebruikelijke manier om anderen uit te 
dagen met hem te debatteren over de verschillende standpunten 
die hij verkondigde. 


“Luther had in zijn voordeel wat eerdere hervormers hadden 
gehadnationalisme. Wyclif had een beroep gedaan op Engelse 
nationalisten die er bezwaar tegen hadden dat er altijd geld in de 
Italiaanse schatkist van de paus vloeide. Evenzo deed Hus een 
beroep op het Boheemse nationalisme, en nu deed Luther een 
beroep op het Duitse nationalisme. 


“Luther had echter iets wat Wyclif en Hus niet hadden. Luther had 
de drukpers. De opvattingen van Wyclif en Hus werden slechts 
met moeite verspreid, zodat een groot aantal mensen weinig 
details van hun argumenten kende. Luther had echter de gave van 
krachtig en krachtig proza dat in gedrukte pamfletten verscheen. 
Deze verspreidden zich veel sneller over heel Duitsland dan ze 
konden worden onderdrukt. Binnen de kortste keren was iedereen 
op de hoogte van en in debat over de nieuwe opvattingen.” 


Zo zien we hoe belangrijk de drukpers was voor het succes van de 
protestantse reformatie. Op bladzijde 213 van hetzelfde boek 
lezen we over Paus Leo X, die in deze periode van de geschiedenis 
de Romeinse paus was: 


“Leo begreep blijkbaar de ernst van de situatie niet en nam 
genoegen met het excommuniceren van Luther. Hij deed de hele 
zaak af als gewoon een ruzie tussen monniken, niet begrijpend de 
enorme verandering die de drukpers had gebracht in dergelijke 
argumenten.” 


Leo X excommuniceerde Maarten Luther in januari 1520. Luther 
verbrandde op zijn beurt de pauselijke “bul*, zoals deze werd 
genoemd. Het volgende jaar schreef koning Hendrik VII van 
Engeland een boek waarin hij de standpunten van Maarten Luther 
weerlegde. Hiervoor kende Leo X hem de titel “verdediger van het 
geloof" toe. 


Maar gebeurtenissen in Engeland leidden al snel tot een breuk 
met het rooms-katholicisme en de vestiging van het 
protestantisme in die natie. Hendrik VIII wilde een mannelijke 
troonopvolger, maar zijn vrouw 

Catharina van Aragon had hem slechts één dochter geschonken 
(Maria). 


Hij beweerde dat zijn gebrek aan een mannelijke erfgenaam Gods 
oordeel over hem was omdat hij met de weduwe van zijn broer 
was getrouwd. Daarom vroeg hij in 1527 een scheiding aan bij de 
paus. 


Het was een geval van zeer slechte timing. Er was een geschil 
geweest tussen keizer Karel V en koning Frans | van Spanje. De 
paus sloot onverstandig een verbond met de Franse koning in een 
tijd dat Karel V de controle had over Italië. 


De bevelhebber van de Franse troepen (Karel, hertog van 
Bourbon) viel uit de gratie bij zijn eigen koning, werd verrader en 
sloot zich aan bij keizer Karel V. Hij leidde zijn Franse leger 
(voornamelijk katholieken) naar Italië, plunderde de stad Rome en 
nam de paus gevangen. Karel van Bourbon werd zelf gedood in de 
eerste slag, maar zijn troepen plunderden Rome zonder hem. 


Asimov's Chronology of the World zegt op pagina 213, 


“Rome werd veel slechter behandeld door christelijke soldaten 
(sommigen waren Lutheranen, maar de meesten waren 
katholieken) dan het elf eeuwen eerder ooit door de Goten en 
Vandalen was behandeld. 


"De inname van Rome wordt beschouwd als het einde van de 
Italiaanse Renaissance …” 


Zo verzocht Hendrik VII om een echtscheiding van Catharina op 
het moment dat paus Clemens VII de gevangene was van keizer 
Karel V. De paus kon het verzoek van Hendrik om van Catharina te 
scheiden niet inwilligen. Zij was de tante van Karel V, dus hij zou 
de paus zeker niet toestaan de scheiding toe te staan. 


Deze gebeurtenissen betekenden dat de paus bezig was met zijn 
eigen voortbestaan op het moment dat er problemen ontstonden 
in Engeland. Omdat Henry de scheiding niet kreeg, scheidde hij 
van haar zonder pauselijke toestemming en trouwde in 1533 met 
Anne Boleyn. Later datzelfde jaar beviel zij van een dochter, 
Elizabeth, die uiteindelijk koningin werd. 


In 1534 nam het Engelse parlement de Act of Supremacy aan, 
waarbij de koning en zijn opvolgers tot beschermer en enig 
opperhoofd van de kerk en de geestelijkheid van Engeland werden 
benoemd. Dit was het begin van de Protestantse Reformatie in 
Engeland. Het was meer een daad van de staat dan een echte 
hervorming van geestelijke idealen. 


Niettemin bood het, ondanks al zijn gebreken, een relatief veilige 
haven voor protestanten om hun ideeën te ontwikkelen en in de 
rest van Europa te verspreiden. 


De timing van de reformatie 


Wat de timing betreft, vind ik deze twee data (1517 en 1534) het 
belangrijkst. De apostel Paulus kreeg de opdracht voor zijn eerste 
zendingsreis in 47 na Christus, aan het begin van de grote 
hongersnood in het hele Romeinse Rijk die in Handelingen 
11:28 wordt genoemd en die door Agabus was voorspeld. Paulus’ 
bediening eindigde uiteindelijk met zijn executie in Rome in 67 na 
Christus, als gevolg van de Romeinse vervolging die drie jaar 
eerder in 64 na Christus was begonnen. 


Paulus’ bediening, die begon tijdens een hongersnood in 47 na 
Christus, was het moment waarop de vroege Kerk echt begon uit 
te stijgen boven de onderdrukkende grenzen van het Jodendom en 
de wereld in te gaan. Hoewel een fysieke hongersnood Judea 
teisterde, bracht Paulus' evangelie verlichting van de geestelijke 
hongersnood van het woord (Amos 8:11). 


Drie periodes van 490 jaar later is 1517 na Christus, toen een 
andere hongersnood om het Woord te horen het pauselijke Rome 
overviel, als gevolg van het pauselijke verbod op het lezen van de 
Bijbel. Maar onder de protestanten werd het Woord vertaald, 
gedrukt en in hun handen gelegd. Zij verslonden het hongerig en 
zo kwam er voor hen een einde aan de hongersnood van het 
Woord. Op deze manier was 1517 een profetische parallel met 47 
na Christus. 


In 64 na Christus gaf Nero bij de grote brand van Rome de 
christenen de schuld, terwijl hij die brand zelf had aangestoken. 
Als we drie periodes van 490 jaar bij deze datum optellen, komen 
we tot het jaar 1534, dat niet alleen de datum was van de Engelse 
Act of Supremacy, maar ook toen de Jezuïetenorde werd opgericht 
door Ignatius Loyola. Dit leidde al snel tot de “contrareformatie”, 
toen de jezuïeten van Rome het voortouw namen bij de vervolging 
van de afgescheiden protestanten. 


Daarom worden deze twee data, 1517 en 1534, door historici 
beschouwd als de primaire data voor het begin van de 
Protestantse Reformatie. Het feit dat dit 3 x 490 jaar na Paulus’ 
bediening en het begin van de Romeinse vervolging is, geeft hier 
nog meer gewicht aan. 


En natuurlijk loopt de vierde periode van 490 jaar van 1517 tot 
2007 en van 1534 tot 2024. Het lijkt erop dat 2007-2024 een soort 
overgang markeert voor de kerk, zoals de bediening van Paulus 
een overgang markeerde voor de kerk in de eerste eeuw. 


Hoofdstuk 2 
Het boek opeten 


Zoals wij reeds hebben aangetoond, waren er twee belangrijke 
gebeurtenissen aan het einde van het tweede wee. De eerste was 
het drukken van de Gutenberg Bijbel in 1452-1455. De tweede, in 
1453, was de val van Constantinopel, die Europa overspoelde met 
Grieks sprekende vluchtelingen en kerkleden die Griekse kopieën 
van de Bijbel bij zich hadden. Beide factoren openden het “kleine 
boek” voor het gewone volk en veranderden daardoor de loop van 
de geschiedenis. 


Te land en ter zee 


Er waren ook twee andere historische gebeurtenissen die het 
Evangelie beschermden en de verspreiding van de Schrift onder 
het gewone volk mogelijk maakten. In Openb. 10:2 lezen we, 


2 en hij [de “sterke engel"] had in zijn hand een opengeslagen 
boekje. En hij plaatste zijn rechtervoet op de zee en zijn 
linkervoet op het land. 

De 95 stellingen van Maarten Luther (31 oktober 1517) en de 
Engelse Act of Supremacy (1534) waren het bewijs dat de 
engelachtige voet op het land werd gezet - eerst op het Europese 
vasteland en daarna in Engeland. Deze gebeurtenissen zorgden 
voor het succes van de Protestantse Reformatie, waardoor het 
kleine boek werd geopend voor het gewone volk. 


Toch bleven deze gebeurtenissen niet onbetwist door de Roomse 
Kerk. Ondanks zijn zes vrouwen kreeg Hendrik VIIl van Engeland 
slechts één zoon, Edward VI, die bijna zeven jaar regeerde (1547- 
1553). Hij stierf op 16-jarige leeftijd en werd opgevolgd door 
Maria, zijn oudere zuster wier moeder Catharina van Aragon was. 


Mary was rooms-katholiek, en in 1554 trouwde ze met Filips van 
Spanje, die ook katholiek was. Mary probeerde Engeland terug te 
dwingen onder het Roomse juk, en, zoals gebruikelijk, bevorderde 
ze het verbranden van protestanten op de brandstapel. De_ 


Encyclopedia of World History, pagina 285 zegt, 


“Men zegt dat er ongeveer 300 zijn verbrand tijdens deze 
vervolging.” 


Maar koningin Elizabeth | kwam in 1558 op de troon van Engeland, 
en zij zorgde ervoor dat Engeland een protestants land werd door 
alle katholieke wetten die Mary eerder had uitgevaardigd, in te 
trekken. Hiermee werd de voet van de engel stevig op het land 
gezet. 


Toch zou er dertig jaar later nog een belangrijke poging komen om 
Engeland weer onder het Romeinse juk te brengen. 


In 1587 begon Filips Il van Spanje een enorme armada van 
schepen te bouwen om Engeland binnen te vallen en het terug te 
dwingen onder het juk van Rome. Deze Spaanse Armada van 130 
schepen vertrok op 12 juli 1588 naar Engeland. Meer dan de helft 
van deze schepen werd echter vernietigd door de Engelsen en 
door stormen op de Noordzee. De sterke engel had zijn voet op 
zee gezet. Hierdoor veranderde de loop van de geschiedenis en 
bleef de Bijbel een open boek dat de levens van miljoenen onder 
de hongerige mensen heeft gezegend tijdens de hongersnood van 
het horen van het Woord. 


Het eten van het kleine boek 


Omwille van de continuïteit slaan we de zeven donders nu over en 
gaan we rechtstreeks naar Openb. 10:8-10waar Johannes meer 
zegt over het kleine boek: 

8 En de stem die ik uit de hemel hoorde, hoorde ik weer 
met mij spreken, zeggende: Ga heen, neem het boek dat 
geopend is in de hand van de engel die op de zee en op het 
land staat. ° En ik ging naar de engel en zei dat hij mij het 
boekje moest geven. En hij zei tegen mij: Neem het en eet _ 
het; het zal je maag bitter maken, maar in je mond zal het 
zoet zijn als honing. *° En ik nam het boekje uit de hand 
van de engel en at het, en het was in mijn mond zoet als 
honing; en toen ik het gegeten had, werd mijn maag bitter. 
Dit beschrijft de mensen in de tijd van de Reformatie die de pas 
geopende Bijbel moesten “eten” (lezen). Het was zoet in hun 
mond, maar gaf hun geestelijk maagzuur. Toen ze vervolgd 


werden door de Roomse kerk omdat ze de Bijbel lazen, was het 
bitter in hun maag. 


Dit lijkt sterk op de ervaring van de profeet Ezechiël. Ezechiël 2 
spreekt over de oproep van de profeet om te prediken aan een 
opstandig huis van Israël. God zegt in Ezechiël 2:8-10, 

8 Nu jij, mensenzoon, luister naar wat ik tot je spreek; wees 
niet 

opstandig zoals dat opstandige huis. Open je mond en eet 
wat ik je geef. ° Toen keek ik, zie, een hand werd naar mij 
uitgestoken, en zie, een boekrol lag erin. ‘*° Toen Hij die 
voor mij uitspreidde, stond er op de voor- en achterkant 
geschreven; en daarop stonden klaagliederen, rouw en 
wee. 

En dus moest de profeet zijn mond openen om te preken uit de 
boekrol. Dan gaat de tekst verder in het volgende hoofdstuk. 
Ezechiël 3:1-3 zegt, 

tl Toen zei Hij tot mij: Mensenkind, eet wat je vindt; eet _ 
deze boekrol en ga heen, spreek tot het huis van Israël. ? 
Dus opende ik mijn mond, en Hij gaf mij deze boekrol te 
eten. ° En Hij zei tegen mij: Mensenkind, voedt uw maag en 
vult uw lichaam met deze boekrol die Ik u geef. Toen at ik 
het, en het was zoet als honing in mijn mond. 

Hier zien we dus dat Ezechiël werd opgedragen de boekrol (boek) 
te “eten” opdat hij zou weten wat hij moest prediken aan het 
opstandige huis van Israël. Men moet het woord van God eten om 
de boodschap te kennen, want we zijn wat we eten. Meer nog, we 
zijn wat we assimileren. Velen hebben de Bijbel gelezen zonder de 
betekenis ervan echt te verwerken. Dus als we de Schrift lezen, 
moeten we haar begrijpen om het levende woord te worden. Het 
woord assimileren (of verteren) is het begrijpen en in ons 
opnemen. 


Het woord van God is zoet om te eten, maar als wij onze mond 
openen om opstandige mensen te onderwijzen, wordt het woord 
bitter in onze maag. Daarom, toen Ezechiël het woord ging 
prediken dat Hij “gegeten had”, ging hij “verbitterd heen in de 
woede van mijn geest, en de hand des Heren was sterk op mij" 
(Ezechiel 3:14). 


Ezechiël werd gezonden naar het opstandige Israël. Johannes werd 
gezonden naar de opstandige Kerk van de toekomst, die na zijn 
dood nog moest ontstaan. Wat Ezechiël lang geleden ontdekte, is 
hetzelfde als wat de mensen van de Reformatie ontdekten, nadat 
zij het boekje dat voor hen geopend was, begonnen te begrijpen. 
Het was zoet in hun mond, maar bitter in hun maag. Waarom? 
Veroorzaakte het woord indigestie? Nee. Integendeel, het bracht 
vervolging van de opstandige Roomse Kerk die het lezen van het 
woord had verboden zonder de uitleg van een priester die het 
woord kon interpreteren volgens de kerkelijke tradities. 


De opstandige Kerk was in opstand gekomen tegen God door hun 
eigen tradities in de plaats te stellen van het ware woord van God. 
Zij maakten zich schuldig aan hetzelfde wat de Joodse priesters 
ten tijde van Christus met het Oude Testament hadden gedaan. 
Marcus 7:6-9 zegt, 


6 En Hij [Jezus] zei tegen hen: Terecht heeft Jesaja over 
jullie huichelaars geprofeteerd, zoals er geschreven staat: 
“Dit volk eert Mij met de lippen, maar hun hart is ver van 
Mij verwijderd. ” Maar tevergeefs aanbidden zij Mij, terwijl 
zij leringen van mensen leren." Jullie negeren het gebod 
van God en houden vast aan de tradities van mensen. ° Hij 
zei ook tegen hen: Jullie zetten het gebod van God netjes 
opzij om jullie traditie te behouden. 

Jezus citeerde uit Jesaja 29:13waar de profeet 700 jaar eerder op 
dit probleem had gewezen. In Jezus’ tijd had de Joodse Talmoed de 
goddelijke wet geherinterpreteerd om haar aan te passen aan 
haar vleselijke gedachten; en later heeft de Kerk het Nieuwe 
Testament geherinterpreteerd om haar eigen vleselijke gedachten 
aan te passen. In beide gevallen was het meer dan een 
herinterpretatie - het was vaak een geval van het schaamteloos 
terzijde schuiven van het woord zelf. Jezus zei in Marcus 7:13: 
“Zo maakt u het woord van God ongeldig door uw overlevering.” 


Dit was het probleem dat God begon te overwinnen in de jaren 
1400, toen Hij het woord opende voor de mensen. 


Het laatste vers van Openbaring 10 vertelt ons het doel van Gods 
open boek. Het is om het woord te prediken. Openb. 10:11 zegt, 


U En zij zeiden tegen mij: “U moet opnieuw profeteren over 


vele volken en naties en tongen en koningen." 

Dit verschilt van Ezechiël alleen in de reikwijdte van de prediking 
van het woord. Ezechiël was specifiek alleen gezonden naar het 
huis van Israêl dat al in Assyrië in gevangenschap was (Ezechiël 
3:4-7). Deze tien stammen van Israël waren in opstand gekomen 
tegen God en hadden Zijn wet geweigerd en Gods wet vervangen 
door “de inzettingen van Omri' (Micha 6:16). Daarom had God 
hen in gevangenschap gestuurd. 


Johannes daarentegen vertegenwoordigt de overwinnaars die 
gezonden zijn om het woord van God te presenteren aan “vele 
volken en naties en tongen en koningen”. Johannes is degene die 
het boek nam en het at, maar hij deed dit namens alle 
overwinnaars - in het bijzonder namens de generatie die leefde 
nadat het boekje in 1452 was geopend. Op deze manier 
vertegenwoordigde hij vooral een toekomstige generatie op wie 
de profetie het meest van toepassing zou zijn. 


En inderdaad, toen het boek eenmaal was opengeslagen en de 
weg was vrijgemaakt in de jaren 1450, opende Columbus in 1492 
de weg naar de Nieuwe Wereld. De verkenning ging gepaard met 
het begin van zendingsactiviteiten van zowel de Roomse als de 
Protestantse Kerk. 


Hoofdstuk 3 
De Zeven Donders 


Toen het kleine boek werd geopend, onthulden de zeven donders 
de boodschap ervan. Openb. 10:3 zegt, 


3 en hij [de sterke engel van vers 1] riep met luide stem, zoals 
een leeuw brult; en toen hij had uitgeroepen, lieten de 
zeven donderslagen hun stem horen. 

De engel Peniël 


De “sterke engel” wordt in vers 1 beschreven met een gezicht “als 
de zon“. Deze beschrijving identificeert hem als Peniël, de engel 
waarmee Jakob worstelde. Gen. 32:24 noemt deze engel “een 


man, maar vele jaren later, toen Jakob de zonen van Jozef 
zegende en hun de naam 

“Israël” doorgaf, identificeerde hij deze “man*“ als een engel (Gen. 
48:16). Het was dus een engel die de vorm van een man had 
aangenomen, zoals we zo vaak in de Bijbel zien. 


Deze engel weigerde zich aan Jacob bekend te maken (Gen. 
32:29), maar Jacob noemde de plaats vervolgens naar de naam 
van de engel, want hij herkende de naam van de engel intuïtief. 
Het was Panah-El, of Peniel, “het gezicht (of de aanwezigheid) van 
God". Toen God Israël onder 

Mozes uit Egypte bevrijdde, was het dezelfde engel die hen leidde, 
want 

Jesaja 63:9 zegt hierover, 

° In al hun verdrukking werd Hij verdrukt, en de 

engel van Zijn aanwezigheid [paniym, het meervoud 

van Panah] redde hen. 

Zelfs in de traditionele Joodse literatuur werd gezegd dat Peniéël de 
naam was van deze engel. We lezen dit op pagina 222 van Gustav 


Davidson's boek, A Dictionary of Angels: 


“inde geschriften van Mozes Botarel, de Abano, Barrett, enz. 
Peniel is de engel Jehovah, de duistere antagonist, degene die 
worstelde met Jakob. * 


Deze oude schrijvers hadden natuurlijk enkele vreemde ideeën, en 
kenden niet echt de ware aard van Peniël. Maar ze hadden 
tenminste gelijk toen ze hem identificeerden als de engel 
waarmee Jakob worstelde in Genesis 32. 


Bij het aanbreken van de dag ontving Jakob de engelenzegen en 
kreeg hij de naam “Israël”, wat “God regeert" betekent. Het was 
een getuigenis dat God soeverein was en een aanwijzing dat Jakob 
de worstelwedstrijd had verloren. Maar juist door te verliezen won 
hij, want toen begon hij werkelijk de soevereiniteit van God te 
erkennen. 


Jakob stak vervolgens de rivier de Jabbok over terwijl “de zon op 
hem stond" (Gen. 32:31). Hij was op weg naar een plaats die hij 
Succoth noemde (Gen. 33:17). Sukkoth is “hutten” of 
“tabernakels" en spreekt van het Loofhuttenfeest. Vandaar dat we 


in deze grote historische allegorie zien dat Peniël de engel van het 
Loofhuttenfeest is. Zijn zegen is nodig om die laatste feestdag te 
vervullen. 


De vervulling van Loofhutten houdt in dat de zon over ons opgaat. 
Daarom ook, toen Jezus werd getransfigureerd voor de discipelen 
in 

Mattheus 17, zegt vers 2, 

2 En Hij werd voor hen getransfigureerd; en Zijn gezicht 
straalde als de zon en Zijn klederen werden wit als het 
licht. 

Dit is hoe de sterke engel in Openb. 10:1 wordt beschreven. “Zijn 
gezicht was als de zon.” Zijn directe taak was om het kleine boek 
te openen, om het woord voor vele volken te openen en de macht 
te breken van hen die het lezen ervan zouden verbieden. Maar 
uiteindelijk is het de taak van deze engel om mensen te leiden 
naar een begrip van het Loofhuttenfeest, zodat zij hun nieuwe 
naam “Israël” krijgen, en aan de wereld kunnen getuigen dat God 
regeert. 


Dit is de boodschap van de zeven donders die Johannes ons niet 
kon onthullen toen wij nog in het Pinkstertijdperk verkeerden. Het 
was nog niet de tijd om de geheimen van het Loofhuttenfeest 
openlijk te onthullen. Die boodschap moest verborgen blijven tot 
een geschiktere tijd. Die tijd is nu. 


De Zeven Donders Verzegeld 


Openbaring 10:4 zegt, 

t En toen de zeven donderslagen hadden gesproken, ging ik 
schrijven; en ik hoorde een stem uit de hemel zeggen: 
Verzegel de dingen die de zeven donderslagen hebben 
gesproken, en schrijf ze niet op. 

Het was nog niet de tijd om deze dingen te onthullen. Zoals we zo 
vaak zien, zijn de meeste openbaringen niet alleen bedoeld om te 
onthullen, maar ook om te verbergen. Openbaring wordt dan in de 
loop van de tijd geleidelijk gegeven aan hen die oren hebben om 
te horen. Op soortgelijke wijze werd aan Daniël veel openbaring 
gegeven en werd hem toch opgedragen bepaalde dingen te 
verzegelen tot de tijd van het einde (Dan.8:26; 12:9). 


Wanneer God een bepaalde openbaring verzegelt, is dat slechts 
een tijdelijke verzegeling tot een vastgestelde tijd. In Daniëls 
geval was de openbaring geschreven, maar de betekenis ervan 
was verzegeld. In feite is dit vergelijkbaar met wat we zien in Dan. 
4:83, 9, waar koning Nebukadnezar een droom had die hij zich niet 
kon herinneren. Van de wijzen (magiërs) werd verwacht dat zij de 
droom door openbaring zouden leren kennen en hem vervolgens 
ook zouden interpreteren. Zij konden dat natuurlijk niet, maar God 
openbaarde de droom aan Daniël en onderscheidde hem daarmee 
van de anderen. 


Het lijkt erop dat in Openb. 10:4 God besloot deze test van 
geestelijk onderscheidingsvermogen te herhalen, en waarschijnlijk 
om dezelfde reden. God prikkelde de gelovigen niet met dingen 
die buiten hun begrip zouden blijven, want zulke handelingen 
passen niet bij een God van Liefde. Hij motiveerde de gelovigen 
veeleer om Zijn aangezicht te zoeken en Zijn stem te leren horen, 
zodat elke generatie alle openbaringen krijgt die haar toekomen. 


Dus omdat Johannes werd opgedragen de boodschap van de 
zeven donders niet op te schrijven, is de enige manier om de 
inhoud ervan te kennen een goddelijke openbaring. Het is niet 
alleen een kwestie van het kennen van de interpretatie van een 
woord, maar van het kennen van het woord zelf. Hierover is in vele 
boeken gespeculeerd, vaak met claims van goddelijke openbaring. 
De geldigheid van deze beweringen moet ieder voor zich 
beoordelen. 


Wat mij betreft, ik kan alleen mijn stem toevoegen aan de velen 
die al hebben geschreven en gesproken. Laat de lezer voor 
zichzelf uitmaken hoe goed ik hierin Gods stem heb gehoord, want 
het is niet mogelijk dit wetenschappelijk te bewijzen. Ik kan alleen 
uit eigen ervaring zeggen dat de engel Peniel, die de 
oorspronkelijke openbaring gaf die verzegeld werd in Openb. 
10:4lange tijd “onbereikbaar was voor commentaar” en zich pas 
in 1995 openbaarde (althans niet aan mij). 


De engel Peniël uitgesteld 


Op 8 oktober 1995 verscheen een engel aan mij tijdens een 
conferentie in North Carolina en sprak slechts één woord - zijn 


naam. Toen ik hem stilletjes in de hoek van de kamer zag staan, 
wilde ik net vragen wie hij was, toen hij zei: “Peniël.” Ik dacht dat 
Peniel de naam van een plaats was en had geen idee dat het de 
naam van een engel was. Het kostte me het grootste deel van de 
dag om deze openbaring in het Woord op te zoeken, want ik was 
totaal verrast. 


Eerder die ochtend was er iets gebeurd aan de andere kant van de 
wereld, wat ik toen nog niet wist. Een maand nadat Peniël aan mij 
was verschenen, ontmoette een zendingsechtpaar, Ginny en 
Russell Reese, mij op een huisbijeenkomst in Portland, Oregon, om 
hun verhaal te delen. Zij waren net terug van het werk in Japan en 
hadden mijn verslag gelezen over de engel Peniël, die ik in North 
Carolina had gezien. 


Zij vertelden mij dat een groep van ongeveer 40 in Japan 
gestationeerde 

Amerikaanse mariniers had gebeden voor de uitstorting van de 
Heilige Geest en speciale bijeenkomsten wilde houden op de 
militaire basis. De kapelaan weigerde dit echter toe te staan. Ze 
baden en vastten, maar de kapelaan wilde niet toegeven. Dus na 
de zondagochtendkerkdienst op 8 oktober 1995 gingen deze 
mariniers naar de zeedijk, waar ze God begonnen te loven en te 
aanbidden. 


Wat ze me vervolgens vertelden verbaasde me, en dus vroeg ik 
hen het voor me op te schrijven. Dit is wat ze schreven: 


“Iwakuni, Japan, [ik] had gevast van 1-7 oktober. Op 8 oktober* 
kwamen we bijeen op de zeedijk en begonnen we God te 
aanbidden en te prijzen. Toen gingen we bidden en vroegen we 
God wat de donkere kracht was die we zagen boven de 
marinebasis. Een hoorbare stem die alle 40 hoorde, sprak: “Zijn 
naam is Kwade Verslag. We gingen in geestelijke oorlogsvoering, 
in gebed, en opnieuw hoorden we allemaal de stem vragen: 
“Wiens rapport geloof je? We begonnen opnieuw te aanbidden en 
te prijzen en verklaarden: “Wij geloven het verslag van de Heer! 


“God sprak opnieuw en zei: ‘Gezegend is hij die gelooft dat alles 
wat de Heer heeft gesproken zal gebeuren!' Toen zagen we de 
duistere macht over de basis gebroken.” 


Toen ik dit verslag ontving en het in verband bracht met de 
verschijning van de engel Peniel, realiseerde ik me dat deze engel 
was losgelaten door die 40 Amerikaanse mariniers op een basis in 
Japan, het “land van de rijzende zon.” Gen. 32:31 vertelt ons dat 
nadat Jacob had geworsteld met de engel… 

31 Nu kwam de zon op hem, juist toen hij Penuel overstak, 
en hij hinkte op zijn dij. 

Op een vreemde manier bood dit vers een verborgen aanwijzing 
die Penuel, de plaatsnaam, verbond met Japan, het land van de 
opkomende zon. Toen Peniel zich een paar uur later openbaarde 
toen de zon opkwam boven Noord-Carolina, besefte ik dat ik de 
Schrift moest bestuderen om de openbaring die de engel 
openbaarde te begrijpen. 


De grote aanwijzing kwam tot mij door Jesaja 63:9-11 in de 
bespreking door de profeet van Israëls opstand in de tijd van 
Mozes. 


° In al hun verdrukking was Hij verdrukt, en de engel van 
Zijn tegenwoordigheid [paníiym] redde hen; in Zijn liefde en 
in Zijn barmhartigheid verloste Hij hen; en Hij tilde hen op 
en droeg hen al de dagen van weleer. ‘° Maar zij kwamen in 
opstand en bedroefden Zijn Heilige Geest; daarom wendde 
Hij Zich tot hun vijand; Hij streed tegen hen. * Toen 
herinnerde Zijn volk zich de dagen van weleer, van 
Mozes... 

Dit vertelde mij dat de engel van Zijn aanwezigheid, of gezicht 
(paniym) de engel was die hen uit Egypte had geleid in de 
vuurkolom en de wolkkolom (Exodus 14:19). Panah-El, of Peniël, 
is de engel van Gods persoonlijke aanwezigheid/gezicht en 
vertegenwoordigt “het gezicht van God“. 


Deze engel had Israël geleid tot de grote opstand toen zij het 
gouden kalf in Exodus 32 aanbaden. Op dat moment zei God 
tegen Mozes dat Hij het volk niet persoonlijk naar het Beloofde 
Land zou leiden, maar dat Hij “een engel voor je uit zou sturen” 
(Exodus 33:2). Maar Israël had al een engel die hen leidde in de 
vuurzuil/wolk, zoals we hebben gezien. Dit was dus een 
vervangende engel, één die een andere roeping en doel had. 


Peniël is de Engel van Loofhutten. Als het volk niet in opstand was 
gekomen, zou Peniéël Israël vanuit hun zuidelijke kamp bij Kades- 


barnea in de wildernis van Paran (Num. 13:26) naar Kanaan 
hebben geleid. Zij zouden het land zijn binnengegaan zonder de_ 
Jordaan over te steken (d.w.z. door dood en opstanding). De 
ervaring met het gouden kalf bracht echter het oordeel over de 
natie en maakte dit onmogelijk. 


De vervangende engel was “Michaël, de grote vorst die waakt 
over de zonen van uw volk" (Dan. 12:1). Michaël is de engel van 
dood en opstanding (Dan. 12:2). Beide engelen hebben de 
macht om ons in het Beloofde Land te brengen, maar langs 
verschillende wegen. 


Peniël trok zich terug tot het einde van het tijdperk, waardoor elke 
generatie, behalve de laatste, door dood en opstanding het 
Beloofde Land moest binnengaan. De kracht van Peniël is voor 
“wij die leven en overblijven" (1 Thess. 4:17), want, zoals Paulus 
zegt in 1 Kor. 15:51, “wij zullen niet allen slapen, maar wij zullen 
allen veranderd worden." Het is alleen de laatste generatie 
gelovigen die het potentieel heeft om het Beloofde Land binnen te 
gaan, los van dood en opstanding. De vrijlating van Peniel door die 
40 Amerikaanse mariniers in Japan heeft dit mogelijk gemaakt, 
want Peniel is nu opnieuw gecommandeerd. 


De opstand van de “Kerk in de woestijn" (Handelingen7:38) 
verhinderde Israël het Loofhuttenfeest te vervullen. En dus zei 
God tegen Mozes dat deze engel van Zijn persoonlijke 
aanwezigheid hen niet naar het land zou leiden, maar dat zij door 
een andere engel geleid zouden worden. Toen het volk het slechte 
verslag van de tien verspieders in Num.13:32 geloofde, verloren 
zij volledig de kans om het Beloofde Land tijdens Loofhutten 
binnen te gaan. In plaats daarvan moesten zij nog 38 jaar wachten 
en dan het land binnengaan ten tijde van Pesach, dat wil zeggen 
door dood en opstanding. 


Evenzo zwierf de Kerk in het Pinkstertijdperk opnieuw in haar 
eigen wildernis gedurende 40 Jubilea (1.960 jaar van 33 tot 1993 
na Christus). Toen kwam de tijd om toe te werken naar de 
vervulling van het 

Loofhuttenfeest. Twee jaar later verbraken de Amerikaanse 
mariniers in Japan de vloek van het Kwade Rapport toen zij, na de 
vraag “Welk rapport gelooft u?" uitriepen: “Wij geloven het 


rapport van de Heer!" dat wil zeggen, het goede rapport. Dit 
maakte een einde aan de lange vertraging van 70 jaar. De engel 
Peniël begon toen de overwinnaars voor te bereiden om dit feest 
te vervullen en ons naar het Beloofde Land van Loofhutten te 
leiden. 


Toch is deze “sterke engel" al actief geweest, vanaf het drukken 
van de Bijbel in de jaren 1450. Zijn uiteindelijke doel (roeping) 
heeft betrekking op de manifestatie van de zonen van God. Het is 
om het volgende tijdperk in te luiden, waarin het woord van God in 
toenemende mate zal worden verspreid, totdat de hele wereld ziet 
wie Christus is - in de eerste plaats door zijn zonen. 


Openbaring 10:5, 6 zegt, 

5 En de engel die ik zag staan op de zee en op het land hief 
zijn rechterhand op naar de hemel,® en zwoer bij Hem die 
leeft tot in eeuwigheid, die de hemel en de dingen daarin 
geschapen heeft, en de aarde en de dingen daarin, en de 
zee en de dingen daarin, dat er geen uitstel meer zal zijn. 
De King James versie vertaalt dit verkeerd, “dat er geen tijd meer 
zal zijn.” Maar de tijd wordt niet uitgeroeid. Integendeel, de 
opstandige Kerk heeft de vervulling van het Loofhuttenfeest 1400 
jaar lang uitgesteld, zoals de Kerk in de woestijn onder Mozes hun 
intocht in het Beloofde Land had uitgesteld door hun opstandig 
hart. 


Nu stond de engel op het punt deze rebellie in de Kerk te breken, 
zodat het uitstel van Gods wil kon worden beëindigd. 


De zeven donders ontzegelen 


De zeven donders werden geopenbaard (althans potentieel) door 
het openen van het kleine boek, een biblaridion, wat het 
verkleinwoord is van biblos. Daar komt het woord Bijbel vandaan. 
De zeven donders werden door Peniël geopenbaard zodra het 
woord van God aan het volk beschikbaar was gesteld. Maar het 
begrijpen van de boodschap van de Schrift is een andere zaak. 
Het begrip zou in de volgende eeuwen geleidelijk komen, tot de 
heropening van Peniël in de laatste generatie. 


Dit zijn de zeven donders, zoals aan mij geopenbaard, samen met 
mijn uitleg. 


1. De weg naar het heilige. Dit is het decreet om te 
beginnen de macht van het corrupte kerksysteem te 
breken, want de weg naar het heilige werd uitgesteld 
zolang dat systeem de overhand had (Hebr. 9:83). 

2. Het beeld van het beest. De religieuze, politieke en 
economische regeringen van de mens, gebaseerd op het 
sterfelijke beeld van Adam, komen onder het oordeel om 
de mensen te bevrijden. 

3. De geopenbaarde zonen. Dit is de komst van Christus 
in zijn heiligen (2 Thess. 1:10), die net als Mozes van de 
berg komen met de nieuwe tafelen der wet op hun hart. 

4, Transfiguratie. Zoals Jezus in Mattheüs 17:2, zullen de 
Zonen van God Zijn heerlijkheid huisvesten in 
onsterfelijke lichamen. Dit is het doel van het 
Loofhuttenfeest. 

5. Autoriteit van de zonen. God gaf mij specifiek 
Johannes 14:14, "Indien gij iets vraagt in Mijn naam, Ik 
zal het doen.” 

6. De wet geleerd aan alle volken. Micha 4:1-4. De 
overwinnende Zonen van God zijn de beheerders van het 
Koninkrijk op aarde, de leraren en uiteindelijke 
uitleggers van de wet door de geest van God. 

Deut. 33:2, 3 zegt: “Uit Zijn rechterhand ging een 
vurige wet" en “al Zijn heiligen zijn in Uw hand." De wet 
is de vuurzee en vertegenwoordigt ook Zijn karakter 
(Deut.4:24). Het vuur is in de hand van God, en Zijn 
heiligen zijn ook in Zijn hand. Dat wil zeggen, zij zullen 
Zijn karakter manifesteren en daadwerkelijk de 
corrigerende oordelen van God toedienen, die "de 
vuurpoel" worden genoemd. 

7. Divisie: Het scheiden van de ongehoorzamen van de 
gehoorzamen. Deze worden zelfs nu nog verdeeld, maar 
toch zal deze verdeeldheid haar hoogtepunt bereiken in 
het laatste tijdperk bij de Grote Witte Troon in 
Openbaring 20. Het nieuwe Jeruzalem zal zich volledig 
openbaren, maar er zijn nog velen die aan Christus 
onderworpen moeten worden (Openb. 22:11). Vandaar 
een scheiding tussen de ware gelovigen en de 
ongehoorzamen tot het scheppingsjubileum, wanneer 
alle mensen aan het einde der tijden worden vrijgelaten. 


Zoals ik al eerder zei, is er meestal geen manier om goddelijke 
openbaring te bewijzen, behalve door indirect bewijs dat meestal 
subjectief van aard is. Daarom deel ik zulke dingen normaal 
gesproken niet, en geef ik er de voorkeur aan rechtstreeks vanuit 
de Schrift te onderwijzen. Maar aangezien Johannes zelf geen van 
de zeven donders kon optekenen, was er geen andere manier om 
er kennis van te nemen dan door goddelijke openbaring. En dus 
vraag ik onze lezers om geduld met mij te hebben in deze zaak. 


Hoofdstuk 4 
Het boek wordt bitter 


In hoofdstuk 10 van Openbaring staat dat de sterke engel aan 
Johannes een open boek geeft, dat hij moet “eten”, zodat hij kan 
profeteren en aan alle volken kan verkondigen. Openb. 10:10, 11 
zegt, 

10 En ik nam het boekje uit de hand van de engel en at het, 
en het was in mijn mond zoet als honing; en toen ik het 
gegeten had, werd mijn maag bitter. * En zij zeiden tot 
mij: “U moet opnieuw profeteren over vele volken en naties 
en tongen en koningen.” 

Zonder de drukpers zou dit boek (hiblos, of Bijbel) niet “klein® zijn 
geweest. Zonder trouwe mannen die het in de taal van het volk 
vertaalden, zouden weinigen de inhoud ervan kunnen “eten”. Toen 
Johannes het boek at, deed hij dat als vertegenwoordiger van de 
gemeente en de overwinnaars - allen die zouden uitgaan als 
zendelingen van het woord. Johannes’ daad om het boek te eten 
was een gehoorzame daad van geloof waarvan de gevolgen, net 
als bij Abraham voor hem, de geschiedenis van de wereld zouden 
beïnvloeden. 


De openstelling van de Bijbel voor het gewone volk leidde tot de 
Protestantse Reformatie, omdat de mensen het Woord begonnen 
te lezen en zagen dat het wezenlijk verschilde van wat in de 
Roomse Kerk werd onderwezen en gepraktiseerd. In feite droeg 
het bij tot de stijging van de alfabetiseringsgraad zelf, want de 
mensen werden nu gemotiveerd om hun kinderen te leren lezen, 
zodat zij het Woord van God, dat nu gemakkelijk beschikbaar was 
voor het publiek, konden bestuderen. 


De zoetheid van het woord werd echter gevolgd door bitterheid in 
de maag, omdat de roomse kerk zich verzette tegen de 
verspreiding van het woord onder het gewone volk. Rome wilde 
een monopolie op het woord, zodat de mensen alleen die 
gedeelten hoorden die haar gezag en leer leken te ondersteunen. 
Maar al snel werd het woord overal door het gewone volk gelezen, 
en het duurde niet lang of ze zagen de tegenstrijdigheden tussen 
het woord en de kerkelijke leer. 


De inquisities 


Bedenk dat al deze Koninkrijksgeschiedenis werd geschetst in de 
eerdere profetieën over de zeven kerken. De val van 
Constantinopel (1453) en het gebruik van de drukpers (1452) 
vielen slechts 65 jaar voor het einde van het kerktijdperk van 
Thyatira (529-1517). Thyatira was de kerk van Jezebel, die de 
profeten en de heiligen duizend jaar lang vervolgde. 


We hebben niet eens de tijd genomen om de verschillende 
inquisities te bespreken, die in 1184 na Christus begonnen toen 
paus Lucius III zijn pauselijke bul Ad Abolendam uitvaardigde. Tot 
die tijd was de gebruikelijke straf voor "ketterij" de doodstraf. (Dit 
werd de bisschoppelijke inquisitie genoemd in tegenstelling tot de 
pauselijke inquisitie die in 1229 begon). 


De inquisitie maakte van marteling een vrome daad, zogenaamd 
om ketters te dwingen zich “voor hun eigen bestwil" te bekeren, 
zich te onderwerpen aan de officiële geloofsbelijdenis van Rome 
en zo hun ziel te “redden*". In 1229 werd dergelijke marteling 
opnieuw toegestaan door de paus en op 15 mei 1252 bevestigd 
door paus Innocentius IV in zijn pauselijke bul, Ad Extirpanda. 


Dan. 7:21 voorspelde dat de “kleine hoorn“ oorlog zou voeren 


tegen de heiligen en hen feitelijk zou overmeesteren totdat de 
overdracht van het gezag zou plaatsvinden aan het einde van de 
aan het beest toegewezen tijd om te heersen. Evenzo sprak 
Daniël 12:10 over een tijd waarin de heiligen door vervolging 
zouden worden verfijnd en gezuiverd. Hoewel deze oorlog en 
vervolging van tijd tot tijd hebben plaatsgevonden sinds de tijd 
van Abel, bereikte zij een crescendo in de inquisities, met name in 
de Spaanse inquisitie (1478-1834). 


De Spaanse inquisitie begon onder het bewind van koningin 
Isabella | van Spanje en eindigde ironisch genoeg met Isabella Il in 
1834. Aanvankelijk wilde paus Sixtus IV de Spaanse inquisitie niet 
toestaan, maar de echtgenoot van de koningin, Ferdinand 
(Fernando) dreigde de 

militaire steun in te trekken voor de oorlog waarin de stad 
Constantinopel onlangs was gevallen (1453). 


“De eerste verzoeken van de vorsten aan paus Sixtus IVom de 
inquisitie opnieuw in te voeren werden geweigerd - de Romeinse 
autoriteiten waren blijkbaar bezorgd over een verzwakking van 
het pauselijk gezag - maar de altijd vindingrijke Fernando dreigde 
zijn militaire steun aan het pauselijke conflict met de Turken in te 
trekken en dus werd toestemming verleend.” 


http://www.spanish-fiestas.com/history/inquisition/ 


Aanvankelijk werden de Joden vervolgd, waardoor 250.000 Joden 
Spanje verlieten. Onder de moslimoverheersing hadden de joden 
het goed gehad, maar in 1492 werden zowel de moslims als de 
joden uit Spanje verdreven. In de volgende eeuw werd de nieuwe 
protestantse beweging het belangrijkste voorwerp van kerkelijke 
vervolging. De inquisities waren het bewijs dat de geest van 
Ismaêl, die Isaak vervolgde, niet alleen door de islam maar ook 
door de kerk werd voortgezet. 


De rol van de Kerk van Philadelphia 


De Jezebelkerk van Thyatira eindigde in 1517 toen Maarten Luther 
zijn beroemde “95 stellingen” op de kerkdeur van Wittenberg 
spijkerde. Dit waren zijn uitdagingen aan het debat over kerkelijke 
doctrines en praktijken. Zijn “protest” tegen de liefde van de kerk 
voor geld en haar misbruik van gezag bracht de protestantse 
beweging op gang. Het markeerde ook de overgang naar het 
tijdperk van de kerk van Sardis, de “edelsteen” die uit de Roomse 
kerk werd gesneden. 


Dit alles viel samen met de vroege verspreiding van de Schriften 
die werden vertaald, gedrukt en in de handen van het gewone 
volk gelegd. 


Was het tijdperk Sardis vooral gericht op de verandering in denken 
die de Schriften teweegbrachten, dan was het de volgende kerk, 
die van Philadelphia vanaf 1776, die de zendingsbeweging begon 
om de Schriften naar de rest van de wereld te brengen. Hier zien 
we het grootste verband tussen de kerk en de “sterke engel" (dat 
is Peniël) die het kleine boek opende. 


Van de gemeente van Filadelfia werd gezegd dat zij een kleine 
kracht en een open deur had (Openb. 3:7, 8). Het was de 


gemeente van Hizkia, en Hizkia, die de sleutel van David en de 
open deur had gekregen in Jesaja 22:22 had een naam die 
“kracht van Jah" betekent. 


We zien dus de achtergrondrol van Peniël bij de oprichting van het 
werk van de gemeente van Filadelfia om het woord van God aan 
alle volken te geven. Zoals we later zullen zien, zou Peniël worden 
bijgestaan door de Engel der verhoede hoop om het evangelie van 
het Koninkrijk naar alle delen van de aarde te brengen. Volgens 
mijn persoonlijke openbaring is dit de engel die genoemd wordt in 
Openb. 14:6, 

6 En ik zag een andere engel in de hemel vliegen, met een 
eeuwig evangelie om te verkondigen aan hen die op de 
aarde wonen, en aan elke natie en stam en tong en volk. 
Maar ondertussen, toen het kleine boek zich begon te openen en 
de mensen het woord van God begonnen te eten, was het 
onvermijdelijk dat er verzet kwam tegen dit feestmaal. Immers, 
Amos 8:11 had geprofeteerd van een hongersnood van het 
woord, die zich inderdaad gedurende het hele kerkelijke tijdperk 
van Thyatira had voorgedaan. Hoewel deze hongersnood werd 
doorbroken door het open boek, is hij op andere manieren 
voortgezet tot op heden. 


Er is gezegd (in de jaren 1970) dat er gemiddeld zes Bijbels zijn 
voor elk huishouden in de Verenigde Staten. Desondanks is er zeer 
weinig begrip. Het lijkt erop dat een geest van verbijstering over 
de kerk als geheel is gekomen, zoals die ook over Israël in de 
oudheid was gekomen. Paulus zegt in Rom. 11:7, 8, 

7 Wat dan? Wat Israël zoekt, heeft het niet gekregen, maar 
zij die uitverkoren waren, hebben het gekregen, en de rest 
werd verhard;? precies zoals er geschreven staat: “God gaf 


hun een geest van 
verbijstering, ogen om niet te zien en oren om niet te 


horen, tot op de dag van vandaag.” 

Met andere woorden, dat iemand de Bijbel leest betekent niet dat 
hij het woord hoort. Ook het uit het hoofd leren van de Schrift 
geeft iemand geen openbaring of zelfs maar begrip. Tradities van 
mensen worden te gemakkelijk in de plaats gesteld van het woord 
zelf, waardoor mensen de illusie krijgen dat zij het woord 
begrijpen, terwijl zij in feite het woord ongeldig maken door hun 


tradities (Matt. 15:6). Dit is vanaf het begin het probleem 
geweest. 


Oppositie tegen het Woord 


In het Philadelphia-tijdperk werden in de jaren 1790 en 1800 vele 
grote zendingsgenootschappen opgericht. In 1792 werd de Baptist 
Missionary Society opgericht. Drie jaar later werd de London 
Missionary Society opgericht. In 1797 kwam de Wesleyan 
Missionary Society. In 1800 kwam de Anglican Church Missionary 
Society. In 1804 werd de British and 

Foreign Bible Society opgericht. In 1806 werd het Hibernian Bible 
Society of Ireland opgericht. In 1816 kwam het Amerikaanse 
Bijbelgenootschap. In 1861 kwam het National Bible Society of 
Scotland. 


Hiermee begonnen de grote zendingsbewegingen van de volgende 
200 jaar, die het woord van God verspreidden in alle delen van de 
wereld. Dit vervulde het woord aan de Kerk van Filadelfia: “Zie, Ik 
heb voor u een open deur gezet, en niemand kan haar sluiten" 
(Openb. 3:38). Hij die de sleutel van David had, had een nieuwe 
deur geopend (Openb. 3:7), waardoor christenen van alle 
denominaties de kans kregen het Evangelie te verspreiden naar 
alle delen van de wereld. 


Tot dan toe had alleen het rooms-katholicisme een dergelijke kans 
gehad, maar zij hadden hun boodschap voornamelijk verspreid 
door verovering en niet door liefde. Bovendien verspreidden zij 
religie met zeer weinig begrip van het woord. Hun doel was de 
mensen te onderwerpen aan de paus, in plaats van aan Christus, 
want zij zagen geen verschil. Zij begrepen niet het verhaal van 
koning Saul en hoe het volk de heerschappij van God had 
verworpen, zoals we lezen in 1 Sam. 8:7. 


Paus Leo XII (1823-1835) schreef over de poging van de Roomse 
kerk om de verspreiding van de Schrift tegen te houden. Zijn 
woorden zijn opgetekend in Cormenin's Complete History of the 
Popes, Vol. Il, pp. 426-427, 


“Er is een sekte, mijn broeders, die zich ten onrechte de naam van 
filosofie toeeigent, en uit hun as de verspreide falanxen van 


dwalingen nieuw leven heeft ingeblazen. Deze sekte, van buiten 
bedekt met de vleiende schijn van vroomheid en vrijzinnigheid, 
belijdt tolerantie, of liever onverschilligheid, en bemoeit zich niet 
alleen met burgerlijke zaken, maar zelfs met die van de 
godsdienst; zij leert dat God aan ieder mens volledige vrijheid 
heeft gegeven, zodat ieder, zonder zijn veiligheid in gevaar te 
brengen, de sekte of mening kan omarmen en aannemen die bij 
zijn privé oordeel past. Deze doctrine, hoewel verleidelijk en 
verstandig in schijn, is diep absurd; en ik kan u niet genoeg 


waarschuwen tegen de verdorvenheid van deze maniakken … 


“Wat zal ik nog meer zeggen? De ongerechtigheid van de vijanden 
van de Heilige Stoel is zo toegenomen, dat naast de stortvloed 
van verderfelijke boeken waarmee ze Europa overspoelen, het zo 
ver gaat dat het de religie van de heilige Schriften ten nadele 
keert. Een genootschap, dat gewoonlijk het Bijbelgenootschap 


wordt genoemd, verspreidt zich brutaal over de hele aarde, en ín 
minachting voor de tradities van de heilige vaderen, in strijd met 


het beroemde decreet van het concilie van Trente, dat verbiedt de 


heilige schriften gemeenschappelijk te maken, publiceert 
vertalingen ervan in alle talen van de wereld. Verscheidene van 


onze voorgangers hebben wetten gemaakt om deze plaag af te 
wenden; en ook wij, om ons van onze pastorale plicht te kwijten, 
sporen de herders aan om hun kudden zorgvuldig van deze 
sterfelijke weidegronden weg te houden.…. Laat God opstaan; laat 


Hij deze ongebreidelde vrijheid van spreken, schrijven en 
publiceren onderdrukken, verwarren, vernietigen.” 


Dit verbod op Bijbelvertalingen bleef tenminste van kracht totdat 
de Roomse Kerk in de jaren 1890 officieel de pogingen opgaf om 
de Schrift te onderdrukken. Toch duurde het tot Vaticanum Il in het 
begin van de jaren zestig voordat de Roomse Kerk ophield met 
haar pogingen katholieken te verhinderen de Bijbel te lezen. De 
Kerk sprak toen eenvoudigweg niet meer over die eerdere 
“onfeilbare“ decreten die de Schrift verboden en deed alsof zij 
altijd de studie van het woord had bepleit. De Roomse Kerk kon 
deze open deur die God had geopend niet sluiten, dus sloten zij 
zich aan bij de menigte en deden alsof de deur nooit op slot was 
geweest. 


Hoofdstuk 5 
De Tempel 


Het negende hoofdstuk van Openbaring behandelt de opkomst 
van de 

Islam van 612-1453, samen met de val van Constantinopel en het 
OostRomeinse Rijk. Dit zijn de eerste twee “weeën” van Openb. 
8:13. Het derde wee, de zevende bazuin, begint pas in Openb. 
11:15. Daarom vertellen de historische gebeurtenissen die in het 
tiende hoofdstuk van Openbaring worden beschreven ons over 
meer positieve werken die God deed om Zijn Koninkrijk op te 
bouwen in de tijd van het tweede wee. 


Om Zijn Koninkrijk te vestigen moeten de burgers van dat 
Koninkrijk worden voorbereid door een begrip van het woord, dat 
wil zeggen door het openen van het kleine boek. Het Koninkrijk 
moet worden gevestigd met goddelijke openbaring en begrip van 
Zijn wegen, dat wil zeggen Zijn wetten. Inderdaad begonnen de 
mensen de goddelijke wet te bestuderen. 


Mannen als Johannes Calvijn in Zwitserland en John Knox in 
Schotland onderzochten de Schrift om te leren hoe de wetten van 
het Koninkrijk moesten worden toegepast. 


Calvijns "Experiment van Genève" werd gevolgd door de 
geschriften van Knox, die een grote invloed hadden op de wetten 
in de Amerikaanse koloniën. Hun inzicht was niet volledig, want 
zonder een duidelijk begrip van het verschil tussen het Oude en 
het Nieuwe Verbond was het nauwelijks mogelijk de wetten van 
God uit te voeren met de gezindheid van Christus. Daarom 
veroordeelde Calvijn in 1553 zijn tegenstander, Michael Servetus, 
tot de brandstapel wegens ketterij, in 

overeenstemming met het waardesysteem dat hij in zijn vroegere 
leven in de roomse kerk had geleerd. 


Ondanks zulke ernstige begripsfouten gaf het open boek velen de 
gelegenheid de wegen van God te leren kennen, in plaats van te 
vertrouwen op de wegen van de kerk. Bovendien gaf het hen de 
keuze om hun geloof in Christus of in de kerk te stellen. Toch zou 


de openbaring van het woord langzaam komen, en ondertussen 
ging de geest van Saul (heerschappij door mensen) door. 


Toen de mensen hun geloof in de roomse kerk verloren, gingen de 
meesten van hen gewoon over naar een nieuw kerkgenootschap 
waarvan zij hoopten dat het “de ware kerk” zou zijn. Hoewel deze 
nieuwe denominaties misschien enige verbeteringen 
(“hervormingen*) in de leer of in de kerkelijke praktijk hadden 
aangebracht, werden zij niettemin nog steeds door mensen 
geregeerd. 


Tempelbouw 


Hoewel het begrip geleidelijk zou komen, begon het evangelie - 
voor zover het werd begrepen - zich te verspreiden onder “vele 
volken en naties en tongen en koningen" (Openb. 10:11). 
Naarmate de kennis van het woord toenam, begon de nieuwe 
tempel van God vorm te krijgen. Dit is dus het eerste onderwerp 
van het elfde hoofdstuk van de Openbaring. 


1 Petrus 2:4, 5 zegt, 

t En tot Hem komen als tot een levende steen, door 
mensen verworpen, maar uitverkoren en kostbaar in de 
ogen van God,’ ook u wordt als levende stenen opgebouwd 
tot een geestelijk huis tot een heilig priesterschap, om 
geestelijke offers aan te bieden die voor God aanvaardbaar 
zijn door Jezus Christus. 

Christus is de “levende steen", en wij, als gelovigen, zijn ook 
“levende stenen". Petrus zegt verder dat de belangrijkste steen, 
Jezus Christus, de “kostbare hoeksteen" is (1 Petrus 2:6), terwijl 
wijzelf de andere stenen zijn die worden gevormd en voorbereid 
om te worden geplaatst in de muren van deze nieuwe tempel. 
Paulus sprak hier ook over in Ef. 2:2022. Deze geestelijke tempel, 
opgebouwd uit “levende stenen”, is de tempel die door Ezechiël 
en Haggai werd voorspeld, of zij het nu begrepen of niet. De 
shekinah was opgeheven van de eerste tempel in Ezechiël 
11:23en Jer. 7:12-14 bepaalde dat het “als Shiloh” zou zijn, om 
nooit meer terug te keren, noch naar Shiloh, noch naar Jeruzalem. 


Daarom werd de tweede tempel, toen die in de tijd van 
Zerubbabel werd voltooid, niet verheerlijkt door de aanwezigheid 


van God zoals de tempel van Salomo was verheerlijkt. Het decreet 
van God verbood het. 


Evenals bij Shiloh, van welke plaats de heerlijkheid eerst was 
vertrokken (1 Sam. 4:20, 21, 22), had God ook op het aardse 
Jeruzalem Zchabod geschreven. De heerlijkheid keerde dus pas 
terug op de Pinksterdag, toen zij niet op de mensen in Herodes! 
tempel viel, maar op de discipelen in de bovenzaal. Deze 
discipelen waren de eerste “stenen” van de nieuwe tempel die 
gebouwd werd op het fundament van Christus. 


De manier van bouwen van deze nieuwe tempel werd 
voorafgegaan door de bouw van Salomo's tempel. We lezen in 1_ 


Koningen 6:7, 

” En het huis, terwijl het werd gebouwd, was gebouwd van 
steen die in de steengroeve was klaargemaakt; en er was 
noch hamer, noch bijl, noch enig ijzeren werktuig in het 
huis te horen, terwijl het werd gebouwd. 

De oude tempel was gebouwd van fysieke stenen, die uiteindelijk 
werden afgebroken; maar de nieuwe tempel is van levende 
stenen, die eeuwig zullen blijven bestaan. De stenen van Salomo's 
tempel werden uit een berg gehaald en ter plaatse gevormd. De 
reden hiervoor is dat de wet in Exodus 20:25 zegt, 

25 En indien gij voor Mij een stenen altaar maakt, zult gij 
het niet bouwen van gehouwen stenen, want indien gij uw 
gereedschap daarop hanteert, zult gij het ontheiligen. 

In zijn wijsheid paste Salomo deze wet toe op de tempel zelf, die 
een groter “stenen altaar" is. Het was noodzakelijk om de stenen 
met ijzeren gereedschap vorm te geven, maar het werk werd ter 
plaatse gedaan, zodat het geluid niet op de tempel zelf te horen 
zou zijn. Deze unieke toepassing van de wet werd door God 
geopenbaard, en het profeteerde van de dingen die komen gaan. 


De levende stenen in de Ware Tempel werden ter plaatse gevormd 
door het ijzeren koninkrijk Rome, meestal door vervolging. Dit ging 
door gedurende het tijdperk van de “kleine hoorn”, die het 
verlengstuk was van het ijzeren koninkrijk. Bedenk dat de kleine 
hoorn oorlog zou voeren met de heiligen tot de overdracht van het 
gezag aan de heiligen van de Allerhoogste. Al deze tegenstand en 
vervolging hielpen om de levende stenen te vormen, zodat ze 
soepel op elkaar zouden passen in ware eenheid met Christus. 


Het ware altaar van God is ook niet echt gemaakt van fysieke 
stenen. Het hart is het ware altaar, en als we ons eigen hart 
proberen te vormen met vleselijke methoden, zullen we het alleen 
maar verontreinigen. De wet stond alleen natuurlijk gevormde 
stenen toe, dat wil zeggen stenen die in de loop der tijd door God 
zelf zijn gevormd. 


Dit leert ons dat alleen de Heilige Geest het hart kan veranderen. 
Wij kunnen ons gedrag regelen, maar alleen God is in staat 
iemands hart te veranderen. 


De kerk probeerde door haar dwang en vervolging de harten van 
de mensen te vormen met de ijzeren werktuigen die haar ter 
beschikking stonden, maar het enige wat ze deden was de harten 
van de mensen vervuilen met verwrongen ideeën over de geest 
van Christus. Toch werd zelfs dit door God gebruikt om een hoger 
doel te bereiken in het grote geheel van de Tempel. 


De manier waarop Salomo's ambachtslieden ijzeren gereedschap 
gebruikten om de stenen te vormen, leek in strijd met de wet, 
maar toch was dat niet zo. Zo ook, toen God de levende stenen 
vorm gaf met het gereedschap van het ijzeren koninkrijk, was ook 
dit aanvaardbaar in het goddelijke plan (boulema), hoewel het een 
grote zonde was met betrekking tot de wil (thelema) van God. 


Het meten van de tempel 


Openbaring 11:1, 2 zegt, 

tl En mij werd een meetlat gegeven als een staf [kalamos, 
“riet*]; en iemand zei: “Sta op en meet de tempel van God, 
en het altaar, en degenen die daarin aanbidden. ? En laat 
de voorhof die buiten de tempel is buiten beschouwing en 
meet die niet, want die is aan de volken gegeven; en zij 
zullen de heilige stad tweeënveertig maanden lang onder 
de voet lopen.” 

lets meten is iets profetisch begrijpen of doorgronden, vooral in 
termen van tijd. Afstand en tijd worden beide gemeten met 
getallen volgens een vastgestelde maatstaf. In de Schrift wordt 
afstand gemeten in ellebogen, handbreedtes en riet. Tijd wordt 
gemeten in dagen, weken, jaren, en Jubilea in Sabbatische 
stappen (zevens). Afstand en tijd staan in de profetie vaak met 


elkaar in verband, omdat afstand vaak staat voor tijd (meestal 
jaren). 


Bijvoorbeeld, toen Israël de Jordaan overstak naar het Beloofde 
Land, moesten de priesters de ark in het midden van de rivier 
dragen, en het volk moest tweeduizend el achter de ark volgen 
(Jozua 3:4). De Ark stelt Christus voor, die op diezelfde plaats in 
de Jordaan gedoopt werd, en het volk zou tweeduizend jaar later 
het Koninkrijk binnengaan. Dit is een eenvoudig voorbeeld van 
hoe de afstand van tweeduizend el een tijd van tweeduizend jaar 
vertegenwoordigt. 


In Openbaring 11 geeft Johannes ons de sleutel om de afmetingen 
van de tempel in verband te brengen met het tijdstip van de 
vervulling ervan. De hier gebruikte maatstaf is een riet. Een riet 
was een “staf” of stok van 42 handbreedtes. Deze lengte was 
weer zes heilige kubits, elk zeven handbreedtes lang. 


Dus in Ezechiël 41:8toen de profeet de tempel opmeet die hem 
in zijn tijd voor ogen stond, sprak hij over “een vol riet van zes 
grote el" (KJV). De tempel werd gemeten in heilige el, wat in feite 
een handbreedte langer was dan een gewone el. De profeet 
vermeldt dit in Ezechiël 43:13"En dit zijn de afmetingen van het 
altaar in kubussen (de kubus is een elen een handbreed).” Hij 
informeerde ons dat de heilige el gelijk was aan de lengte van een 
gewone el plus een extra handbreedte. 


Het riet was de gemeenschappelijke noemer van zowel de heilige 
als de regelmatige el. Met 42 handbreedtes was een riet zes 
heilige el of zeven gewone el. Een riet was dus een handig 
instrument om dingen te meten in die tijd. 


Johannes, die in zijn tijd ongetwijfeld deze meetinstrumenten 
gebruikte, geeft ons het verband tussen afstand en tijd in Openb. 
11:12. Een riet is gelijk aan tweeënveertig maanden. Een 
handbreedte is dus gelijk aan één maand in de profetie. En omdat 
een profetische maand op zijn beurt dertig dagen is - en een dag 
kan gelijk zijn aan een jaar - kunnen we ook zeggen dat een 
handbreedte ofwel één maand ofwel dertig jaar kan zijn. 


Dit is dus hoe wij het meten van deze geestelijke Tempel, die God 
bouwt uit levende stenen, moeten begrijpen. Het is verwarrend 
voor degenen onder ons die meters of miles gebruiken en 
onbekend zijn met bijbelse meetsystemen. Maar als we dit aspect 
van de Schrift - en vooral de profetie - hopen te begrijpen, moeten 
we de tijd nemen om deze bijbelse maten te leren. 


Hoofdstuk 6 
Het meten van de twee tempels 


De sleutel die ons wordt gegeven in Openb. 11:1, 2 is het feit dat 
een riet van 42 handbreedtes gelijk is aan 42 maanden tijd. Dat 
betekent dat elke handbreedte gelijk is aan één maand. 


Wat zijn dan de twee soorten cubits? Het is duidelijk dat een 
heilige el van zeven handbreedtes zeven maanden 
vertegenwoordigt, terwijl een gewone el, die slechts zes 
handbreedtes bedraagt, slechts zes maanden tijd 
vertegenwoordigt. 


Het duurt zeven maanden om alle feestdagen van Pesach tot het 
Loofhuttenfeest te voltooien. Daarom omvat een heilige el, die 
gebruikt wordt om de tempel en alle geestelijke dingen te meten, 
altijd het Loofhuttenfeest. De gewone cubit daarentegen, die door 
de wereld wordt gebruikt voor het gewone leven, beeldt 
onwetendheid uit over de feesten van de zevende maand: 
Trompetten, verzoening en Loofhutten. 


In dit schijnbaar onbeduidende (en verwarrende) verschil tussen 
de twee el zien we dus dat alle onderwijs, profetie en geestelijke 
groei - alles wat geestelijke dingen meet - de feesten van de 
zevende maand moet omvatten of erkennen. Die feesten maken 
deel uit van Gods maatstaf. Zonder die feesten is iemand 
“gewoon” of “gewoon”, zelfs als hij de rechtvaardiging van Pesach 
en de vervulling met de Heilige Geest van Pinksteren heeft 
ervaren. 


Het riet dat wordt gebruikt om de tempel te meten in Openb. 
11:1 wordt specifiek omschreven in Ezechiël 40:5waarin staat: 
“een meetriet van zes el lang bij de el en een handbreedte" (KJV). 
Dat wil zeggen, een riet is "zes grote el" (Ezechiël 41:83 KJV) of 
“zes lange el" (NASB). 


De timing van Ezechiël's tempelopenbaring 


Om de opdracht aan Johannes om de tempel te meten te 
begrijpen, moeten we die vergelijken met de tempelmeting die 
eerder aan Ezechiël werd getoond. Ezechiël's openbaring van de 


tempel werd hem gegeven op het 17* Jubeljaar van Israël sinds zij 
de Jordaan waren overgestoken naar het Beloofde Land onder 
Jozua. 


Zoals ik liet zien in Geheimen van de Tijdzou Israël het Beloofde 
Land binnengaan op het Loofhuttenfeest in het jaar 2450 (jaren 
vanaf Adam). Dit was het 50* Jubeljaar vanaf Adam, een Jubeljaar 
van Jubeljaren (50 x 49). Maar omdat het volk het slechte verslag 
van de tien verspieders geloofde, werd hun intocht nog eens 38% 
jaar uitgesteld. Dus in plaats daarvan staken zij de Jordaan over 
ten tijde van Pesach in het jaar 2488. 


Als zij het land in het Jubeljaar waren binnengegaan, zouden hun 
sabbatsjaren en jubeljaren hebben samengevallen met de 
Jubelkalender van de schepping. Maar omdat zij 38 jaar te laat 
waren, werden hun sabbatsjaren en jubilarissen gedateerd vanaf 
hun overtocht door de Jordaan, maar vielen zij niet samen met de 
Jubelkalender van de schepping. 


Samaria, de hoofdstad van Israël, viel in handen van de Assyriërs 
in 721 v. Chr. Deze datum was Israëls 14* Jubeljaar (het jaar 3174) 
sinds hun doortocht door de Jordaan. Een eeuw later viel Juda in 
604 v. Chr. in Babylon, maar Ezechiël dateert zijn profetieën 
volgens het jaar van de ballingschap van koning Jehoiachin 
(Ezechiël 1:1, 2). Ezechiël begon te profeteren in het vijfde jaar 
van zijn ballingschap, dat wil zeggen het jaar 592, dat (zegt hij in 
vers 1) ook “het dertigste jaar” is. Dat wil zeggen, het dertigste 
jaar van de 17* Jubileumcyclus was het vijfde jaar van Jójiachins 
ballingschap. 


Dit is de sleutel tot het begrijpen van de chronologie van die tijd. 
De profetie over de tempel kwam twintig jaar later tot Ezechiël “in 
het vijfentwintigste jaar van onze ballingschap" (Ezechiël 40:1), 
wat het 50 jaar zou zijn geweest (30 + 20) na het voltooien van 
die Jubeljaarcyclus - het was dus hun 17" Jubeljaar. 


Bovendien dateert Ezechiël zijn tempelopenbaring als zijnde “aan 
het begin van het jaar, op de tiende van de maand”. Het begin van 
het 

Hebreeuwse jaar was in Tishri, de zevende maand op hun 
kalender. Daarom werd deze openbaring gegeven op de 


Verzoendag, of, in dit geval, op de dag dat op de bazuin geblazen 
had moeten worden om het begin van het Jubeljaar aan te geven. 


De profeet vertelt ons dat dit 17* Jubeljaar (573-572 v. Chr.) het 
25* jaar van de gevangenschap was, alsmede het 14* jaar sinds 
de val van Jeruzalem in 586. Ezechiël ontving zijn openbaring dus 
op de tiende dag van de zevende maand in september 573 v. Chr. 
(het jaar 3322 van Adam). Tegen die tijd was de tempel verwoest, 
en een tweede tempel zou pas in maart 515 v. Chr. worden 
voltooid. 


De tempel werd voltooid in het jaar 3380 vanaf Adam, en 
september van dat jaar - het begin van het nieuwe Hebreeuwse 
jaar - was het 69" Jubeljaar op de scheppingsjubelkalender vanaf 
Adam. Dit was toen 

Haggai profeteerde op de zevende dag van het Loofhuttenfeest 
(Haggai 2:1), wat suggereerde dat die tempel misschien de 
volgende dag zou worden verheerlijkt door de aanwezigheid van 
God, zoals Salomo's tempel enkele eeuwen eerder was verheerlijkt 
op de achtste dag van Loofhutten. 


De heerlijkheid kwam natuurlijk niet naar die tempel, want 
Ichabod was al over die plaats uitgesproken, zoals nog eerder in 
Shiloh was gebeurd. De heerlijkheid zou worden gereserveerd voor 
een grotere tempel van levende stenen. 


Toch geeft dit alles ons de context van Ezechiël's 
tempelopenbaring op de 17" Jubel van Israëls Jordaanovergang. 


De meting van Ezechiël's tempel 


In Openb. 11:1wordt Johannes een riet gegeven en gezegd “de 
tempel van God te meten, en het altaar en hen die daarin 
aanbidden". De tempel en het altaar kunnen niet worden 
gescheiden van “degenen die daarin aanbidden". Het feit dat de 
tempel kan worden gemeten toont aan dat hij een beperkte 
omvang had. Bij uitbreiding geeft het aan dat hij slechts een 
beperkt aantal aanbidders omvatte. 


Het buitenhof daarentegen mocht niet worden gemeten, “want het 
is aan de volken gegeven". Dit impliceert dat “de naties" geen 


ware aanbidders waren, en daarom konden zij niet worden 
gemeten met de goddelijke standaard (heilige el). Daarom hadden 
zij het licht van het woord nodig van de twee kandelaren die de 
twee getuigen uit Openb. 11:3 voorstellen. Openb. 11:3, 4. We 
zullen hier later meer over zeggen. 


De afmetingen van Ezechiël's tempel zijn dezelfde als die van 
Salomo's tempel. Het Heilige was 40 x 20 el (Ezechiël 41:2), en 
het Heilige der Heiligen was 20 x 20 el (Ezechiël 41:4). Als we 
deze cijfers omrekenen naar handbreedtes, dan was het Heilige 
280 x 140 handbreedtes, met een oppervlakte van 39.200 
vierkante handbreedtes. Dit getal is 800 x 49, zodat we zien dat 
de geestelijke afmeting ervan gebaseerd is op de waarheid van 
het Jubeljaar (49). En omdat “Heer" in het Grieks kurios is, met 
een numerieke waarde van 800, zien we dat het Heilige wordt 
gemeten in termen van Christus’ Heerschappij (heerschappij) en 
het Jubeljaar. 


Wat betreft het Heilige der Heiligen, dat half zo groot is als het 
Heilige, 

20 x20elis 140 x 140 handbreedtes, hetgeen een oppervlakte 
van 19.600 vierkante handbreedtes beslaat. Dit getal is 400 x 49, 
wat opnieuw het Jubeljaar aangeeft, maar het verbindt met het 
kruis. De tav, de laatste letter van het Hebreeuwse alfabet, heeft 
een numerieke waarde van 400, en werd oorspronkelijk 
geschreven in de vorm van een kruis. Als je een kubus neemt, 
zoals het Heilige der Heiligen, en de wanden ervan inklapt, en de 
bovenkant (plafond) met een van de zijkanten openklapt, is het 
resultaat een kruis in de vorm van de wanden en het plafond. 


De tempel van Ezechiël gebruikte de heilige (lange) el, terwijl de 
tempel van Salomo werd gemeten “in el volgens de oude 
standaard" (2 Kron. 3:3). 

We zien dus een progressief patroon van vleselijk naar geestelijk. 
Salomo's tempel werd gebouwd volgens de cubiet met zes 
breedtes, terwijl de tempels van zowel Ezechiël als Johannes 
werden gemeten volgens de cubiet met zeven breedtes. 


Beide tempels maten 60 x 20 el, maar Salomo's tempel was iets 
kleiner. Salomo's tempel werd gemeten in “oude standaard" cubits 
van 19,8 inch elk, dus de omtrek van de tempel (160 cubits) was 


3168 inch. Dit is ook de numerieke waarde van Heer (800) Jezus 
(888) Christus (1480) in het Grieks. (800 + 888 + 1480 = 3168) 
Dus zelfs met de “oude standaard" lengte van cubits was Salomo's 
tempel een openbaring van de Heer Jezus Christus. 


De tempel van Ezechiël werd echter gemeten met de langere 
kubus van 

23,1 duim. (Als 19,8 duim zes handbreedtes is, dan is elke 
handbreed 


3,3 duim, wat, opgeteld bij 19,8, 23,1 is). De omtrek van Ezechiël's 
tempel meet 160 lange el, dat is 3.696 duim. Dit getal is 528 x 7. 


Het Hebreeuwse woord voor erfenis in Num. 34:15 is nachalam. 
Het heeft een numerieke waarde van 528. Ook “de sleutel" van 
David, genoemd in Jesaja 22:22 is maphteach, wat een 
numerieke waarde heeft van 528. 


De naam van David is gebaseerd op het woord “liefde”. Vandaar 
dat de sleutel van David (Openb. 3:7), die de deur opent voor de 
kerk van Philadelphia (“Stad van Broederliefde”) is LIEFDE. God is 
liefde, en om de erfenis als mede-erfgenamen met Christus te 
ontvangen, moet men zijn zoals Hij - gemotiveerd door liefde. Dit 
opent niet alleen de deur naar de schatkamer van de tempel, 
maar zo iemand wordt tot een pilaar in de tempel gemaakt 


(Openb. 3:12). Jesaja 22:23 zegt “hij zal een troon van 
heerlijkheid worden voor het huis van zijn vader.” 


We zien dus dat de maat van Salomo's aardse tempel een 
uitdrukking was van Jezus Christus, die naar de aarde kwam om 
de heerlijkheid van God in vlees te manifesteren, maar de maat 
van de geestelijke tempel in Ezechiël en in het boek Openbaring 
spreekt van de sleutel van David die ons toegang geeft tot het 
huis van onze Vader (tempel) als onze erfenis. 


Het meten van het tempelterrein en de stad 


Ezechiël 41:13, 14 geeft ons de afmetingen van het 
tempelterrein, zeggende, 

13 Daarna mat hij de tempel op, honderd el lang; het aparte 
gedeelte met het gebouw en de muren waren ook honderd 


el lang. “* Ook de breedte van de voorkant van de tempel 
en die van de aparte ruimtes langs de oostkant waren in_ 
totaal honderd el. 

Met andere woorden, het tempelterrein was 100 x 100 el. Dit is 
10.000 vierkante el, of 490.000 vierkante handbreedtes. (100 el 
maal 7 handbreedtes is 700 handbreedtes lang en 700 
handbreedtes breed. 700 x 700 is 490.000.) 


We kunnen snel herkennen dat 490.000 is 49 x 10.000, dus ook dit 
is gebouwd op de maat van het Jubeljaar. 


Evenzo wordt gezegd dat de afmeting van de stad zelf (d.w.z. de 
muren) 500 rietstengels aan elke kant is (Ezechiël 42:16, 17, 
18, 19, 20). De muren waren bedoeld “om het heilige van het 
profane te scheiden" (Ezechiël 42:20). Het doel van de muur van 
het Nieuwe Jeruzalem was niet om mensen buiten te houden, 
maar om ze door de juiste poorten (deuren) te leiden. Jezus zei: 
“Ik ben de deur” (Johannes 10:9), en dat “wie niet door de deur 
binnenkomt. maar op een andere manier naar boven klimt, is 
een dief en een rover” (Johannes 10:1). 


Met andere woorden, de “heiligen” die toegang krijgen tot de stad 
zijn zij die door de Deur (Christus) binnenkomen. Alle anderen 
blijven “profaan” totdat zij tot Christus komen. De muur, die de 
wet (grens) is, scheidt de twee totdat iedere knie zich buigt en 
iedere tong Hem als Heer belijdt (Jesaja 45:23, 24; Phil. 2:10, 
11). 


Van elke muur in deze vierkanten “stad” wordt dus gezegd dat hij 
500 rieten lang is, of 3.500 el, of 21.000 handbreedtes. Geen van 
deze zijn perfect deelbaar door 49, maar als we de oppervlakte 
van de stad berekenen die door de vier muren wordt omsloten, is 
dat 250.000 vierkante rieten, of 12.250.000 vierkante el (250.000 
x 49). Als we de oppervlakte van de stad berekenen in vierkante 
handbreedtes, is het 600.250.000 h? ‚en dat is ook 12.250.000 x 
49. 


We zien dus dat alle afmetingen van het nieuwe Jeruzalem, het 
tempelterrein en de tempel zelf gebouwd zijn op de basiseenheid 
van 49, het Jubelgetal. Dat is op zijn beurt gebouwd op het 
volmaakte getal Zeven. 


Dit is de tempel die Johannes ook zag. Het moet niet worden 
uitgelegd in termen van een fysieke tempel (of stad) zoals in de 
dagen van Salomo. Wij weten dit door het feit dat bij de bouw van 
de twee huizen twee verschillende cubits werden gebruikt, een 
gewone en een heilige. 


Hoofdstuk 7 
De Twee Steden 


Wij hebben aangetoond dat de geestelijke rijpheid van “hen die 
aanbidden" (Openb. 11:1) in de tempel van God in termen van 
sabbatten, jubilarissen en feestdagen. In de “oude standaard” 
cubit die werd gebruikt om de tempel van Salomo te meten, werd 
het volk gemeten aan de hand van hun bereidheid om deze dagen 
op een fysieke manier te houden. Maar de grote el die wordt 
gebruikt om de geestelijke tempel van Ezechiël en Openbaring te 
meten, is de maat van het hart en iemands relatie met God. 


Met andere woorden, het gaat er niet om welke dag men als 
sabbat houdt, maar op welk niveau iemand Gods rust is 
binnengetreden - afzien van eigen werken en alleen doen wat we 
onze hemelse Vader zien doen. 


Het gaat niet om het houden van een Jubeljaar op een fysieke 
manier, maar om iemands vermogen om te vergeven. Het gaat 
niet om het houden van de rituelen van een feest op een bepaalde 
dag, maar om rechtvaardiging, heiliging en verheerlijking, en om 
groei in geloof, hoop en liefde. Dit zijn de geestelijke redenen 
achter de drie feesten, die het ware hart van God weerspiegelen. 


Johannes kreeg een riet om de tempel, het altaar en de 
aanbidders te meten. Maar in Openb. 11:2 werd hem verteld dat 
hij de buitenste voorhof NIET mocht meten, “want die is aan de 
volken gegeven.” De reden voor het niet meten wordt ons 
uitgelegd in Zach. 2:1-5waar we een soortgelijk tafereel zien. 

tl Toen hief ik mijn ogen op en keek, en zie, daar stond een 
man met een meetlat in zijn hand. ° Toen zei ik: “Waar gaat 
u heen?" En hij zei tegen mij: “Jeruzalem opmeten, om te 


zien hoe breed het is en hoe lang het is." En zie, de engel 
die met mij sprak, ging uit, en een andere engel kwam hem 
tegemoet,‘ en zei tegen hem: “Ren, spreek tot die 
jongeman en zeg: ‘Jeruzalem zal zonder muren bewoond 
worden, vanwege de veelheid van mensen en vee 
daarbinnen. ° Want Ik,' verklaart de Heer, 'zal een muur 
van vuur om haar heen zijn, en Ik zal de heerlijkheid in 
haar midden zijn'." 

De scêne toont een engel met een riet dat de stad Jeruzalem komt 
meten, zoals Ezechiël eerder had gezien en Johannes later zou 
zien. Deze engel werd opgewacht door een andere engel die uit de 
stad kwam. Deze tweede engel schijnt de eerste engel te hebben 
onderbroken en tegengehouden bij het meten van de stad. 


Twee Jeruzalems 


Een stad meten is de omtrek ervan meten, dat wil zeggen de 
muren. De muren van het aardse Jeruzalem konden natuurlijk 
worden gemeten, maar plotseling zien we dat de muren van 
Jeruzalem zijn veranderd in “een muur van vuur”. Met andere 
woorden, de scène wisselt van het aardse Jeruzalem naar de 
hemelse stad, want er zijn twee Jeruzalems in de Schrift. De 
Hebreeuwse naam van de stad is lerushalayim, wat letterlijk 
“twee Jeruzalems" betekent. We zien ze hier allebei in Zacharia's 
profetie. 


De implicatie is dat de eerste engel werd opgedragen het aardse 
Jeruzalem te meten, maar niet het hemelse Jeruzalem - de stad 
met de vurige muren. (De muur is de “vurige wet" van Deut. 33:2 
KJV.) Muren beperken de omvang van een stad, maar het 
hemelse Jeruzalem zou een te grote menigte omvatten om zo 
beperkt te zijn. 


Vers 4 (NASB) zegt dat Jeruzalem geen fysieke muren zou hebben 
“vanwege de veelheid van mensen en vee binnen haar”. De 
Interlineaire Bijbel geeft dit weer: “Jeruzalem zal bewoond worden 
als steden zonder muren," wat ook overeenkomt met de KJV. Met 
andere woorden, dit Jeruzalem is meer dan een stad. Het omvat 
"steden" en landelijke gebieden voor “vee“ en een grote schare 
mensen. 


God legt dit verder uit in Zach. 2:11, 

1 En vele volken zullen zich op die dag bij de Heer 
aansluiten en mijn volk worden…. 

Dus waar het aardse Jeruzalem beperkt was door de maat, is het 
hemelse Jeruzalem open en onbeperkt en zal het in feite de hele 
aarde en alle volken omvatten, overeenkomstig de zegen van 
Abraham. Het onderscheid tussen de twee Jeruzalems is duidelijk 
in Zacharia's profetie, maar omdat hij zo vloeiend heen en weer 
beweegt tussen de twee steden, is het vaak moeilijk te weten over 
welke stad hij het heeft in een bepaalde profetie. Maar in zijn 
tweede hoofdstuk laten de twee engelen ons het onderscheid vrij 
duidelijk zien - zolang we ons ervan bewust zijn dat er twee 
Jeruzalems zijn, elk met dezelfde naam. 


In feite gebruikt geen van de profeten in het Oude Testament de 
term “hemels Jeruzalem” of “nieuw Jeruzalem“ om onderscheid te 
maken tussen de twee steden. De twee Jeruzalems worden alleen 
onderscheiden in de geschriften van het Nieuwe Testament. Zoals 
we later zullen zien, citeert Johannes bij de beschrijving van het 
nieuwe Jeruzalem in Openbaring 21 profetieën over Jeruzalem uit 
Zacharia en Jesaja, maar past deze niet toe op de aardse stad, 
maar op de hemelse stad. Dit zegt ons dat wanneer de profeten 
van het Oude Testament over Jeruzalem spreken, wij moeten 
onderscheiden naar welke stad zij verwijzen. We kunnen niet 
aannemen, zoals de meeste mensen doen, dat ze het over de 
aardse stad hadden. 


Het komt erop neer dat de aardse stad kon worden gemeten; de 
hemelse stad kon niet worden gemeten, omdat zij de hele aarde 
zou omvatten en alle volken “Mijn volk zouden worden". De 
aardse stad was voor een specifiek deel van “Mijn volk”, bekend 
als Israëlieten; in de hemelse stad worden alle volken “Mijn volk”. 


Het Buitenhof gegeven aan de Naties 


Openb. 11:2 zegt dat Johannes de buitenste voorhof niet mocht 
meten, want “het is aan de volken gegeven.” Wie heeft het aan 
hen gegeven? God, natuurlijk. De reden dat zij in de buitenste 
voorhof blijven is dat de buitenste voorhof in dit geval het vleesrijk 
vertegenwoordigt. Met andere woorden, ze zijn nog niet 
gerechtvaardigd door het geloof, maar ze hebben de mogelijkheid 


om God te zoeken en Jezus Christus te vinden, wiens bloed hen 
kan reinigen van de zonde. 


In de aardse tempel in Jeruzalem bouwde men onrechtmatig een 
scheidingsmuur om niet-joden de toegang tot God te beletten. 
Alleen Joodse mannen konden door de deur van deze muur. 
Vrouwen en “heidenen* moesten buiten blijven. Op het bord bij de 
deur die deze twee gedeelten van het buitenhof scheidde, stond 
te lezen, 


“Geen niet-Jood mag voorbij de scheidingsmuur in de voorhof rond 
het Heilige binnengaan; wie betrapt wordt, krijgt de schuld van 
zijn verdere dood. * 


Bij een opgraving vond M. Ganneau in 1871 het eigenlijke bord. 
Dit is de scheidingsmuur waarnaar Paulus verwijst in Ef. 2:14- 
18Hij vertelt ons dat Christus "de barrière van de scheidingsmuur 
heeft afgebroken… opdat Hij in Zichzelf de twee tot één nieuwe 
mens zou maken en zo vrede zou stichten. want door Hem 
hebben wij beiden in één Geest toegang tot de Vader". 


Er is geen bewijs in de Schrift dat Salomo een scheidingsmuur 
bouwde in de oorspronkelijke tempel in Jeruzalem. Ook in de 
tweede tempel van Zerubbabel werd zo'n muur niet gebouwd. Die 
werd gebouwd toen koning Herodes de tweede tempel verbouwde 
tot een groter bouwwerk. Maar Jezus kwam om die 
scheidingsmuur af te breken. Helaas hebben velen vandaag de 
dag deze muur weer opgebouwd door de status van “Mijn volk" te 
beperken tot degenen van een bepaalde genealogie. 


Er is geen scheidingsmuur in het nieuwe Jeruzalem, want allen 
hebben gelijke toegang tot God. De mensen worden 
onderscheiden, niet door genealogie, maar door hun feitelijke 
relatie met God. Allen kunnen in die relatie voortgaan van het 
buitenhof naar het Heilige en tenslotte naar de tegenwoordigheid 
van God in het Heilige der Heiligen. Het buitenste voorhof is de 
plaats van het offeraltaar (geloof) en het wasvat 

(doop). Het Heilige is voor priesters - niet van Levi, maar van 
Melchizedek - die de doop van de Heilige Geest hebben 
ontvangen. Het Heilige der Heiligen is voor hen die deel uitmaken 


van het lichaam van de Hogepriester en veranderd zijn naar zijn 
heerlijk beeld. 


Deze drie relaties worden ook uiteengezet in drie progressieve 
feesten: Pesach, Pinksteren en Loofhutten. Naarmate deze feesten 
in ons worden vervuld, krijgen wij meer toegang tot God en tot de 
openbaring van het woord en de dingen van de Geest. 


Als we dit zien, kunnen we een beter begrip krijgen van wat het 
betekent dat de naties het buitenhof krijgen. De meeste mensen 
concentreren zich op het negatieve element hierin - “zij zullen 
de heilige stad tweeênveertig maanden lang onder de voet 
lopen“. De meesten stellen zich dit voor als een bezettingsleger 
van ongelovigen die Jeruzalem ontheiligen door hun ongewenste 
aanwezigheid. Maar let wel, het is alleen het buitenhof en de 
stad in het algemeen die de naties kunnen “vertrappen”. In het 
binnenhof, de tempel en het altaar zijn aanbidders, zo wordt ons 
verteld. 


Een bezettingsleger (zoals het Romeinse leger in 70 na Christus) 
zou niet in de voorhof blijven, noch zou het deze grenzen 
respecteren. Johannes beschreef dus geen normale militaire 
bezetting van de stad. Bovendien vinden we in de volgende 
verzen dat de kandelaar nog steeds in de tempel staat om zijn 
licht aan de volkeren te geven (Openb. 11:3, 4). Wij weten uit de 
geschiedenis dat de Romeinen in 70 na Christus de kandelaar 
hebben weggenomen, want hij komt voor als onderdeel van de 
buit op de boog van Titus. 


Openbaring 11 heeft alleen zin als we begrijpen dat het buitenhof 
niet gemeten mocht worden, omdat het opengesteld was voor alle 
volken. Het buitenhof was niet beperkt in omvang, zoals in het 
aardse Jeruzalem. Het werd opengesteld om plaats te bieden aan 
alle volken. Die volken kunnen natuurlijk onwetend de Heilige Stad 
ontheiligen, maar God heeft hen naar de Heilige Stad getrokken 
om Zijn wegen te leren kennen - om het licht van de waarheid te 
zien dat van de kandelaar komt. 


Is dit niet het begin van de vervulling van Jesaja 2:2 en 3? 


2 Nu zal het gebeuren dat in de laatste dagen de berg van 
het huis van de Heer zal worden opgericht als de 


voornaamste van de bergen, en zal worden verheven boven 
de heuvels; en alle volken zullen daarheen stromen. * En 
vele volken zullen komen en zeggen: “Kom, laten wij 
opgaan naar de berg des Heren, naar het huis van de God 
van Jakob, opdat Hij ons leert over zijn wegen en opdat wij 
zijn paden bewandelen." Want de wet zal uitgaan van Sion, 
en het woord van de Heer van Jeruzalem. 

De volkeren komen in onwetendheid, maar ze vertrekken met de 
kennis van God. Zij komen met oorlogszuchtige motieven, maar 
hen wordt geleerd “hun zwaarden tot ploegscharen en hun 
speren tot snoeihaken te slaan" (Jesaja 2:4). Hoewel zij dus in 
hun onwetendheid de Heilige Stad vertrappen, trekt God hen toch 
om hen de weg van de vrede te leren. 


In feite is dat de onderliggende boodschap van Jeruzalem, “Stad 
van Vrede". Terwijl de aardse stad haar naam niet waarmaakte en 
zo “de bloedige stad" werd (Ezechiël 24:6, 9), schittert de 
hemelse stad als de ware Stad van Vrede. 


In onze verdere studie zullen we zien hoe in Openbaring 11 de 
twee Jeruzalems tot één verhaal worden samengevoegd om het 
contrast tussen het aardse en het hemelse te laten zien. 


Hoofdstuk 8 
De twee getuigen 


In Openbaring 11:3, 4 lezen we, 

3 En ik zal mijn twee getuigen gezag geven en zij zullen 
twaalfhonderdzestig dagen profeteren, gekleed in 
rouwgewaad. * Dit zijn de twee olijfbomen en de twee 
kandelaars die voor de Heer van de aarde staan. 

In de stroom van Johannes’ openbaring zien we dat het buitenste 
voorhof van de tempel aan de naties is gegeven. Dit buitenhof 
bevindt zich in “de heilige stad", de term die Johannes later 
gebruikt voor het nieuwe Jeruzalem dat uit de hemel neerdaalt 
(Openb. 21:2). Nogmaals, in Openb. 11:19 spreekt hij over het 
openen van “de tempel van God die in de hemel is”. Het staat dus 
buiten kijf dat Johannes’ tempel een geestelijke tempel is en dat 
de heilige stad het nieuwe Jeruzalem is. 


Anderzijds is deze geestelijke tempel hier op aarde, want de 
levende stenen zijn ware gelovigen die op aarde leven. 


In de wereld, maar niet van de wereld 


Er is een tempel in de hemel zelf, maar sinds de tijd van Mozes 
bouwt God een geestelijke tempel en stad hier op aarde. De 
hemelse structuren werden gebruikt als patronen om duplicaten 
te bouwen hier op aarde, zodat de hemel naar de aarde zou 
worden gebracht, zoals Jezus bad in Matt. 6:10. 


De eerste bouwwerken waren fysiek, zoals de tabernakel van 
Mozes en de tempel van Salomo. Maar deze waren nooit bedoeld 
om permanent te zijn. Het waren typen en schaduwen die gezien 
moesten worden als objectlessen om ons geestelijke dingen te 
leren. De grotere tempel die nog moest komen, moest gemaakt 
worden van levende stenen, afkomstig uit de hemel, maar 
gebouwd en uitgedrukt worden op de aarde. Dit moest gebeuren 
door het werk van de Heilige Geest in de mensen op aarde. 


In Johannes 8:23 zei Jezus tegen zijn discipelen: “Jullie zijn van 
beneden, Ik ben van boven; jullie zijn van deze wereld, Ik ben 
niet van deze wereld.” Hij doelde hiermee op het feit dat de 
discipelen op dat moment nog niet door de Geest verwekt waren. 


Zij waren afkomstig van hun aardse ouders en dus van de eerste 
Adam en van Jakob-lsraêl in het vlees. Door een tweede 
verwekking zouden zij van identiteit veranderen van de eerste 
Adam naar de laatste en nieuwe schepselen worden, allen met 
een hemelse Vader. Alleen dan konden zij als Christus zijn en 
naar waarheid zeggen: “Ik ben niet van deze wereld.” 


Dat wat niet van deze wereld is, wordt in de wereld gebouwd 
opdat de hemel op aarde zou komen. Zo zien we de heilige stad 
uit de hemel neerdalen in Openb. 21:2. Haar oorsprong ligt in de 
hemel, en het is een geestelijke stad, maar toch wordt zij in de 
wereld gebouwd. Hetzelfde geldt voor de tempel die God hier op 
aarde bouwt. Het algemene doel is dat het Koninkrijk van God 
alles omvat wat Hij in het begin in Gen. 1:1 heeft geschapen. 


De Naties in het Buitenhof 


De buitenste voorhof in Openb. 11:2 dient als ontmoetingspunt 
tussen hemel en aarde. In de drie delen van onze tempel is het 
Heilige der Heiligen onze geest; het Heilige is onze ziel, de 
buitenste voorhof is ons lichaam, dat wil zeggen ons vlees. Als 
gelovigen die deel uitmaken van de tempel van God, is ons vlees 
onderworpen aan de geest, die op zijn beurt onderworpen is aan 
de leiding van de Heilige Geest. Maar ongelovigen, dat wil zeggen 
“de volken“, zijn beperkt tot de buitenste voorhof, omdat zij nog 
vleselijk zijn totdat zij door God verwekt zijn. Zij worden dus naar 
de buitenste voorhof getrokken om het licht van de waarheid, 
gedragen door Gods getuigen, te zien. 


De volkeren in hun vleselijke toestand zijn vleselijk, onhandelbaar 
en rusteloos, want zij moeten komen zoals zij zijn om het licht der 
waarheid te zien. Zij worden afgebeeld als de zee die voortdurend 
in beroering is. 

Jesaja 57:20, 21 zegt, 

2 Maar de goddelozen zijn als de golvende zee, want die 
kan niet stil zijn en haar wateren werpen afval en modder 
op. ** "Er is geen vrede," zegt mijn God, “voor de 
goddelozen." 

De grote hoer zit op het water van de zee, en in Openb. 17:15 
lezen we, 


15 En hij zei tegen mij: “De wateren die je zag waar de hoer 


zit, zijn volken en menigten en naties en tongen.” 

Daarom is het, wanneer God de volkeren toegang geeft tot de 
voorhof, alsof een zee van mensen, heen en weer geslingerd, 
onstuimig en onhandelbaar, naar de tempel van God wordt 
getrokken om het woord te horen en het licht der waarheid te 
zien. God is niet zo bezorgd als zij de heiligheid van de voorhof of 
de stad zelf ontheiligen. Zijn doel is hun harten te veranderen en 
hen op te nemen in zijn Koninkrijk. 


De getuigen zijn kandelaars 


Er zijn twee kandelaars in Johannes’ tempel. Bedenk dat er maar 
één kandelaar was in de tabernakel van Mozes (Exodus 25:31), 
en tien in de tempel van Salomo (2 Kron. 4:7). De tien waren 
verdeeld in twee groepen van vijf, één aan de linkerkant en de 
andere groep aan de rechterkant, alsof elke groep bedoeld was 
om ons een dubbel getuigenis van genade te geven. 


Johannes onthult dus slechts twee kandelaren. Johannes! 
openbaring lijkt voornamelijk ontleend te zijn aan het vierde 
hoofdstuk van Zacharia, dat enigszins afwijkt, maar hetzelfde doel 
dient. Zach. 4:2, 3 zegt, 

2 En hij [de engel] zei tegen mij: “Wat zie je?" En ik zei: “Ik 
zie, en zie, een kandelaar helemaal van goud met zijn 
schaal op de top ervan, en zijn zeven lampen erop met 
zeven tuiten die horen bij elk van de lampen die op de top 
ervan staan;® ook twee olijfbomen erbij, de ene aan de 
rechterkant van de schaal en de andere aan de linkerkant 
ervan.” 

De profeet ziet zeven lampen op één kandelaar, zoals we 
tegenwoordig zo vaak zien bij een menora. Maar hij ziet er ook 
“twee olijfbomen bij", waarvan de functie is om olijfolie te 
produceren voor de kandelaar. Dit wordt later uitgelegd in Zach. 
4:11-14, 

1 Toen antwoordde ik en zei tegen hem: “Wat zijn die twee 
olijfbomen rechts van de kandelaar en links ervan?” 

De engel leek de vraag van de profeet te negeren, dus vroeg de 
profeet de engel opnieuw, maar deze keer met een meer 
gedetailleerde beschrijving van wat hij zag. 


12 En ik antwoordde de tweede maal en zei tot hem: "Wat 


zijn de twee olijftakken, die naast de twee gouden pijpen 
staan, die de gouden olie uit zich ledigen?" ** Toen 
antwoordde hij mij: “Weet je niet wat dat zijn?" En ik zei: 
“Nee, mijn heer." “* Toen zei hij: “Dit zijn de twee gezalfden 
[“zonen van verse olie“), die bij de Heer van de hele aarde 
staan.” 

Deze eenvoudige uitleg roept meer vragen op dan ze 
beantwoordt. Het is echter alsof de engel verwachtte dat Zacharia 
het antwoord zou weten op grond van wat hij al had gezien. 
Ongetwijfeld is dit ook de reden waarom de engel de eerste vraag 
van de profeet negeerde. Als we dus kijken naar wat de profeet in 
de voorgaande verzen al te zien kreeg, kunnen we een beter en 
vollediger antwoord krijgen. 


Zerubbabel, de eerste zoon van olie 


In Zach. 4:6, 7 lezen we over een van de “zonen van olie“ in die 
tijd. Het is Zerubbabel, de gouverneur. 

6 Toen antwoordde hij en zei tegen mij: “Dit is het woord 
van de Heer aan Zerubbabel, zeggende: ‘Niet door macht 
noch door kracht, maar door mijn Geest,' zegt de Heer der 
heerscharen. ? ‘Wat bent u, o grote berg? Voor Zerubbabel 
zul je een vlakte worden; en hij zal de bovenste steen naar 
voren brengen met geroep van genade, genade aan hem!'" 
Als gouverneur was het Zerubbabels taak om de “bovenste steen" 
(NASB), of de "grafsteen" (KJV) te leggen bij de bouw van de 
tweede tempel. Dus Zach. 4:9 ons, 


9 De handen van Zerubbabel hebben het fundament van dit 
huis gelegd, en zijn handen zullen het afmaken. Dan zult u 
weten dat de Heer der heerscharen mij tot u heeft 
gezonden. 

In Ezra 3:8, 9, 10 lezen we het feitelijke verslag van de oprichting 
van de tempel in Jeruzalem. Profetisch gezien stelde de grafsteen 
Jezus Christus voor (Ef. 2:20), de ware Gezalfde, d.w.z. de 
Messias. Ezra vermeldt niet het geroep van het volk toen deze 
grafsteen werd gelegd, maar Zacharia zegt dat hij werd gelegd 
“met geroep van genade, genade aan hem!*". Zo vertelt Johannes 
ons vele jaren later in Johannes 1:17, 

17 Want de wet is door Mozes gegeven; genade en waarheid 
zijn gerealiseerd door Jezus Christus. 


Dit komt ook overeen met de twee sets van vijf kandelaren die 
Salomo voor zijn tempel bouwde. Vijf is het bijbelse getal van 
genade. De twee sets van vijf stellen “genade, genade" voor. 


Als zoon van olie was Zerubbabel een type van Christus in zijn 
burgerlijke roeping, of in zijn uitoefening van het 
heersersmandaat. 

Vóór hem waren andere typen van Christus, zoals Mozes en koning 
David. Haggai 2:23 vertelt ons ook, 

23 “Op die dag," verklaart de Heer der heerscharen, “zal ik 
je nemen, Zerubbabel, zoon van Shealtiël, mijn dienaar,” 
verklaart de Heer, “en ik zal je maken als een zegelring, 
want ik heb je uitverkoren," verklaart de Heer der 
heerscharen. 

Een zegelring werd gebruikt om een document of decreet te 
ondertekenen en te verzegelen. Men goot hete was uit en drukte 
de zegelring erin, die het zegel van de koning op het document 
graveerde om het officieel te maken. Zerubbabel was dus Gods 
zegelring, want hij getuigde van de decreten van God en voerde 
ze uit op aarde. Daarmee was hij een type van Christus, die alles 
uitvoerde wat de Vader sprak en verordende. 


Jozua, de tweede zoon van olie 


In het derde hoofdstuk van Zacharia krijgen we de andere zoon 
van olie te zien. We zien hoe de hogepriester Jozua schone kleren 
krijgt, zodat hij in de tempel kan bedienen. Tussen de stadhouder 
en de hogepriester zien we de twee zonen van olie, die geroepen 
zijn om de kandelaar te voeden met olie om het volk licht te 
geven. De gouverneur oefende het heersersmandaat uit (Gen. 
1:26), terwijl de hogepriester het vruchtbaarheidsmandaat 
uitoefende (Gen. 1:28). Samen beeldden zij het volledige 
geboorterecht uit dat uiteindelijk aan Jezus Christus zelf 
toebehoort. 


Zacharia 3:6, 7 zegt, 

6 En de engel van de Heer vermaande Jozua en zei:” "Zo 
zegt de Heer der heerscharen: ‘Als u in Mijn wegen zult 
wandelen en als u Mijn dienst zult vervullen, dan zult u 
ook Mijn huis besturen en ook de leiding hebben over Mijn 
hoven, en Ik zal u vrije toegang verlenen onder hen die 


hier staan.'” 

Jozua is dus de andere zoon van olie, en hij draagt eigenlijk de 
naam van Jezus. Jozua, of Yeshua, is Jezus' Hebreeuwse naam die 
“redding” betekent. 


Het doel van deze “twee getuigen" is het leveren van olie voor de 
kandelaar waardoor het licht van het woord zich over de hele 
aarde kan verspreiden. Daarom worden zij afgebeeld als “twee 
olijfbomen" in Zach. 4:3 en opnieuw als “twee olijftakken" in 
Zach. 4:12. 


Johannes ziet het op een iets andere manier, want hij ziet “twee 
olijfbomen en de twee kandelaren" in Openb. 11:4. Zacharia ziet 
twee olijfbomen en slechts één kandelaar. Toch is het duidelijk dat 
we, om Johannes’ openbaring te begrijpen, deze moeten 
vergelijken met Zacharia's profetie. Zacharia stelt de kandelaar 
voor als los van de olijfbomen, terwijl Johannes twee verschillende 
kandelaren voorstelt, die de twee olijfbomen zijn. 


Met andere woorden, in Johannes’ visioen zien we twee getuigen 
die elk worden afgebeeld als een olijfboom/kandelaar, alsof hun 
bron van olie nu intern is. Toch is het duidelijk dat deze twee 
getuigen het heersersmandaat en het vruchtbaarheidsmandaat op 
aarde dragen, en dat hun roeping is om niet alleen de gelovigen, 
maar ook de naties in het buitenhof te bedienen. Hun bediening is 
het licht van Christus te delen met de naties. 


Vervolgens zullen we zien hoe de twee getuigen zich verhouden 
tot Mozes-Joshua en Elia-Elisa. 


Hoofdstuk 9 
Mozes en Elia 


De twee getuigen in Openb. 11:4 worden beschreven als twee 
olijfbomen en twee kandelaars, om de profetie van Zach. 4:11. Zij 
zijn vervuld met de Geest van God, die de olijfolie is waardoor de 
kandelaar het licht der waarheid laat schijnen. Hun boodschap van 
waarheid lijkt te worden samengevat door het woord genade, dat, 


wanneer het tot volle ontplooiing en begrip komt, de basis is van 
het Nieuwe Verbond en het herstel van alle dingen. 


Deze twee getuigen vertegenwoordigen de hemelse tempel en het 
nieuwe Jeruzalem, maar hun boodschap is gericht aan de volkeren 
op aarde die nog in duisternis verkeren. Wij zien dus een 
wisselwerking tussen hemel en aarde - en vooral tussen het 
hemelse en het aardse Jeruzalem. De wisselwerking is dezelfde als 
die Paulus beschrijft in Gal. 4:29, 

29 Maar zoals destijds hij die naar het vlees geboren was, 
hem vervolgde die naar de Geest geboren was, zo is het 
ook nu. 

De kinderen van het Oude Verbond vervolgen hen die van het 
Nieuwe Verbond zijn. Het is de klassieke vijandschap tussen vlees 
en geest en tussen de kinderen van de oude mens (Adam) en de 
kinderen van de Nieuwe Schepper (de laatste Adam). Elke partij 
wedijvert om de heerschappij over de aarde en beweert dat zij het 
recht heeft om te heersen volgens het heersersmandaat. Elke 
partij beweert dat haar vorm van vruchtbaarheid, hetzij door vlees 
of door geest, de aanvaardbare kwalificatie is om bekend te staan 
als Zonen van God. Maar slechts één van deze beweringen kan 
geldig zijn. Johannes identificeert de waarheid in zijn evangelie 


van Johannes 1:12, 13, 

12 Maar zovelen als Hem hebben aangenomen, aan hen 
heeft Hij het recht gegeven kinderen van God te worden, 
ook aan hen die in zijn naam geloven, die verwekt 
[gennao] zijn, niet uit bloed(lijn), noch uit de wil van het 
vlees, noch uit de wil van de mens, maar uit God. 

Het conflict 


De strijd om de erfenis uit zich vaak in openlijke conflicten en 
oorlogvoering. Openb. 11:5 zegt, 

> En als iemand hen kwaad wil doen, gaat er vuur uit hun 
mond en verslindt hun vijanden. 

Wat is het “vuur” dat uit hun mond komt? Ten eerste zien we dat 
dit “vuur” uit beide getuigen komt. Hier is het belangrijk om iets te 
begrijpen van Hebreeuwse metaforen, want het is duidelijk dat 
deze twee getuigen hun vijanden niet letterlijk doden met vuur uit 
hun mond. Het zwaard van de Geest is het woord van God (EE. 
6:17), in tegenstelling tot een fysiek zwaard. Het woord van God 


wordt gesproken uit iemands mond, en zo stelt Johannes Jezus 
voor in Openb. 19:15en uit zijn mond komt een scherp zwaard, 
om daarmee de volken te verslaan”. 


Hoewel deze beschrijving het geestelijke zwaard in vleselijke 
termen uitdrukt, is het effect van een geestelijk zwaard totaal 
anders. Fysieke zwaarden doden fysiek. Geestelijke zwaarden 
doden “het vlees" in een andere betekenis, want wanneer het 
woord van God wordt geloofd en omarmd, zorgt dit zwaard ervoor 
dat iemand zich identificeert met Christus in zijn dood, zodat hij 
zich ook identificeert met het opstandingsleven van Christus. Zo 
zegt Paulus in Rom. 6:7, “want Hij die gestorven is, is 
gerechtvaardigd van de zonde" (The Emphatic Diaglott). De dood 
is de grote rechtvaardiger, en kenmerkt alle oprechte gelovigen. 
Er is geen leven zonder eerst te sterven. De oude mens van vlees 
moet sterven, zodat de Nieuwe Scheppingsmens kan leven en de 
teugels kan nemen die ons handelen besturen. 


Zij die zich identificeren met de oude Adam of het vleselijke Israël 
- of welke vorm van vlees dan ook - proberen de oude mens 
levend en wel te houden, zodat vlees en bloed de beloften van 
God kunnen beërven. Maar Paulus zegt in 1 Kor. 15:50: "Vlees en 
bloed kunnen het koninkrijk Gods niet beërven, noch kan het 
vergankelijke het onvergankelijke beêrven". 


Het vuur van God dat uit de mond van Christus, de twee getuigen 
en, in feite, het hele lichaam van ware gelovigen komt, is een 
geestelijk zwaard dat “dood” brengt aan het vlees om het gevolg 
ervan te bewerkstelligen 


- onsterfelijk leven. Zo wordt “de dood verzwolgen in de 
overwinning” (1 Kor. 15:54). 


In de Hebreeuwse metaforische taal werd gezegd dat de tong een 
zwaard was, en de punt ervan (of “rand”) was de “mond“. 
Bijvoorbeeld, in Exodus 17:13 lezen we over de strijd tegen 
Amalek: 


13 Dus overrompelde Jozua Amalek en zijn volk met de rand 
[peh, “mond"] van het zwaard. 

Nogmaals, het bevel van God was om afgodische steden in Israël 
te vernietigen in Deut. 13:15, 


15 U zult de inwoners van die stad zeker treffen met de 
scherpte [peh, “mond”] van het zwaard. 

Evenzo moesten de Kanaänieten die zich verzetten tegen Israëls 
opmars volledig vernietigd worden door de “mond” van het 
zwaard (Jozua 6:21; 8:24; 10:28, 32, 35, enz.). We zien dus dat 
Hebreeuwse metaforen naar de “rand” (of punt) van een zwaard 
verwezen als een mond. Onder het Oude Verbond veroverde Jozua 
natuurlijk het land Kanaán met een fysiek zwaard, dat het woord 
sprak (of de bevelen van God uitvoerde) met geweld en kracht, 
met de dood tot gevolg voor allen die in de weg stonden. 


Onder het Nieuwe Verbond echter moet het zwaard van de Geest 
worden gebruikt door het gesproken woord van God om de aarde 
op een heel andere manier te veroveren. De zwaarden van het 
Nieuwe Verbond doden het vlees, maar niet het lichaam. Terwijl de 
zwaarden van het Oude Verbond de fysieke dood brengen, 
brengen deze zwaarden van het Nieuwe Verbond de dood van de 
oude mens om leven te geven aan de Nieuwe Scheppingsmens. 
Dit is het voornaamste verschil tussen Jozua's verovering van 
Kanaän en Jezus’ verovering van de aarde in onze tijd. 


Terwijl ongelovigen en vleselijke christenen fysieke wapens 
gebruiken om mensen te dwingen zich tot hun godsdienst te 
bekeren, gebruiken oprechte gelovigen geestelijke wapens en het 
gesproken woord van de waarheid, “die de scheiding van ziel en 
geest doorboort. om de gedachten en bedoelingen van het hart 
te oordelen" (Hebr. 4:12). 


Als Israël in staat en bereid was geweest om dichtbij te komen om 
het woord van God te horen, zoals Mozes hen in Exodus 20:18- 
21 opdroeg, zouden zij het zwaard van de Geest hebben 
ontvangen waarmee zij het land Kanaán konden veroveren. Hun 
uitnodiging om God op de berg te ontmoeten werd gegeven op de 
dag die daarna werd gevierd als het feest der weken (d.w.z. 
Pinksteren). Maar zij “stonden op een afstand" (NASB), terwijl 
Mozes alleen de berg opging om het woord van God te horen. 


Het was nooit Gods genoegen om zijn vijanden te vernietigen. De 
enige reden voor de genocide op de Kanaänieten was dat Israël 
het scherpere zwaard had geweigerd ten gunste van het doffere 
fysieke zwaard. Maar nu Christus is gekomen als de Middelaar van 


het Nieuwe Verbond, en nu de Pinksterdag in Handelingen 2 ons 
toegang heeft gegeven tot het zwaard van de Geest, zijn wij beter 
toegerust om het woord van God aan de naties te brengen met 
geestelijke kracht, in plaats van met fysiek geweld en dwang. 


Dit is dus het “vuur” dat uit de mond van de twee getuigen komt 
om hun vijanden te verslinden. We kunnen dit niet bekijken met 
de ogen van het Oude Verbond zonder de betekenis van de 
passage en de goddelijke bedoeling zelf om te draaien. Hoe 
moeten deze “vijanden” gedood worden? Johannes zegt “op deze 
wijze moet hij gedood worden", wat een specifieke manier van 
sterven impliceert die verschilt van het verbranden van mensen of 
het fysiek doden met een zwaard. 


Het gezag van de getuigen 


Johannes gaat verder in Openb. 11:6, 


6 Deze hebben de macht [exousiía, “autoriteit“] om de hemel te 
sluiten, zodat er geen regen valt gedurende de dagen dat 
zij profeteren; en zij hebben macht over de wateren om 
deze in bloed te veranderen, en om de aarde te treffen met 
elke plaag, zo vaak als zij willen. 

Nogmaals, de metaforen moeten worden geïnterpreteerd door de 
ogen van het Nieuwe Verbond, ook al komen de verwijzingen uit 
het tijdperk van het Oude Verbond. Wat onder het Oude Verbond 
dood is, is onder het Nieuwe Verbond leven. De typen en 
schaduwen zagen velen gedood worden met fysiek geweld, maar 
deze profeteerden eigenlijk van positieve dingen die nog tot stand 
moesten komen onder het Nieuwe Verbond. 


Ten eerste ontvingen deze twee getuigen het gezag dat in 
vroegere tijden aan Elia en Mozes was gegeven. Gezag uit de 
hemel is gegeven om het heersersmandaat uit te oefenen als 
rentmeester van de troon. Zo zien we dat God tegen Mozes zegt in 
Exodus 7:1 KJV: "Ik heb u tot een god gemaakt voor Farao.” De 
NASB geeft het weer als “als God”. Het punt is dat Mozes 
geestelijke autoriteit over Farao kreeg om de tien plagen over 
Egypte uit te voeren. 


Ook Elia oefende geestelijk gezag uit over koning Achab en 
koningin Jezebel, door de hemel te verbieden regen te geven op 


de aarde gedurende “drie jaar en zes maanden" (Jakobus 5:17). 
Deze tijd kan ook worden uitgedrukt als 1.260 dagen of 42 
maanden - dat is de tijd die aan de twee getuigen is toegewezen 
in Openb. 11:2. Het is de helft van de totale tijd van het oordeel 
(2.520 jaar, of 84 profetische maanden). 


Er kan zowel een korte termijn vervulling zijn van de tijd van de 
twee getuigen aan het einde van het tijdperk, als een algemene, 
lange termijn vervulling. In de profetie op lange termijn worden de 
twee getuigen vertegenwoordigd door vele mensen gedurende 
vele generaties, want niemand heeft 1.260 jaar geleefd. De 
overwinnaars en de martelaren maken zeker deel uit van dit 
lichaam van getuigen in algemene zin. 


De vraag is echter of er aan het einde van het tijdperk al dan niet 
twee individuele getuigen zullen opstaan, die het gezag hebben 
van Mozes en Elia. Onze meningen kunnen uiteenlopen, maar als 
we deze profetieën bestuderen, zullen we kunnen begrijpen of en 
wanneer er twee van zulke getuigen zullen opstaan. Uiteindelijk 
kunnen onze meningen het goddelijke plan niet in vervulling doen 
gaan, noch het belemmeren. We moeten kijken en zien. 


Het belangrijkste om te erkennen is dat deze twee getuigen 
geroepen zijn om te getuigen van Christus, die de Middelaar is van 
het Nieuwe Verbond (Hebr. 9:15). Daarom moeten we hun daden 
bekijken door de ogen van het Nieuwe Verbond, in plaats van te 
zoeken naar een duplicaat van wat er gebeurde ten tijde van het 
Oude Verbond. 


De plagen onder Mozes waren bedoeld om de goden van Egypte 
omver te werpen en het volk te bevrijden. Dat is hetzelfde doel 
voor de twee getuigen. De “plagen” die zij over de aarde brengen, 
zijn bedoeld om de goden van alle vlees onder het mysterie 
Babylon omver te werpen, om de aarde te bevrijden van de grote 
hoer - de namaakbruid. 


In het bijzonder noemt Johannes de eerste plaag, waarbij al het 
water van Egypte in bloed veranderde. Met andere woorden, bloed 
bedekte het land Egypte. Dit was een fysieke ramp onder het 
Oude Verbond, maar onder het Nieuwe, profeteert het van het 
bloed van Christus dat de hele aarde bedekt. (Egypte is een 


profetisch type van de wereld of het wereldsysteem.) Vandaar dat 
deze plaag het middel is waarmee Jezus woorden in Johannes 
12:32, 33 worden vervuld: 

32 En Ik, als Ik van de aarde opgeheven word, zal alle 
mensen tot Mij trekken. ** Maar Hij zei dit om het soort 
dood aan te geven waarmee Hij zou sterven. 

Tegenwoordig wordt dit vaak zo uitgelegd dat als we Jezus 
“opheffen” (d.w.z. Hem verheerlijken door lofprijzing), de mensen 
tot Hem zullen worden aangetrokken. Maar Johannes zegt dat 
Jezus aangaf dat als Hij aan het kruis werd opgeheven, Hij “alle 
mensen” tot zich zou trekken. Dat hangt niet af van de daden 
(lofprijzing) van mensen, maar van een daad van Gods wil om Zijn 
belofte te vervullen. Het woord “trekken” is helko, wat “slepen” 
betekent. Jezus gebruikte hetzelfde woord in Johannes 6:44 en 
zei: “niemand kan tot Mij komen, tenzij de Vader die Mij 
gezonden heeft, hem trekt.” We kunnen dus zeggen dat omdat 
Jezus stierf aan het kruis, de Vader inderdaad alle mensen naar 
Zich toe zal trekken. 


Dit is het doel van het vurige woord dat uit de mond van de twee 
getuigen komt. Het is niet om te doden, maar om alle mensen 
door Christus weer tot de Vader te brengen. Hoewel de 
oudtestamentische Elia in 2 Koningen 1:10, 12 vuur uit de 
hemel liet neerdalen, waardoor twee groepen van vijftig soldaten 
werden verteerd, mag dit niet worden herhaald door de twee 
getuigen. Toen Jezus’ discipelen Elia wilden imiteren en vuur uit de 
hemel wilden afroepen op de Samaritanen, berispte Jezus hen in 
Lucas 9:55 omdat zij een Oude Verbondsmentaliteit hadden. 


In feite is de belangrijkste profetische bediening van Elia, zoals 
blijkt uit Mal. 4:6, is om “de harten der vaderen te herstellen tot 
hun kinderen, en de harten der kinderen tot hun vaderen." Jezus 
zelf zei tegen zijn discipelen in Matt. 17:11: "Elia komt en zal 
alle dingen herstellen” 


Daarom zien we dat het doel van de twee getuigen is om te 
herstellen, niet om te vernietigen. Toen Elia de hemel verzegelde 
zodat het 3% jaar lang niet zou regenen, was dat een profetie over 
het uitstellen van de uitstorting van de Heilige Geest. Dit is 
bedoeld om de mensen een dorst te geven naar de Geest van God 


en hen voor te bereiden op de “tijden van verkwikking" 
(Handelingen 3:19) die daarna zullen komen. 


Hoofdstuk 10 
Sodom, Egypte en Jeruzalem… 


Johannes stelt de twee getuigen voor in termen van Mozes en Elia, 
die staan voor de wet en de profeten, het burgerlijk en priesterlijk 
gezag, en het heersersmandaat en het vruchtbaarheidsmandaat. 
Toch is deze openbaring driedimensionaal in die zin dat Mozes en 
Elia elk slechts de helft van een volledig ambt vertegenwoordigen. 
Jozua vervulde het tweede deel van Mozes' bediening, en Elisa 
vervulde het tweede deel van Elia's bediening. 


Eerst kon Mozes zijn bediening niet voltooien, want hij stierf aan 
het eind van de woestijnreis, en Jozua voltooide het werk toen hij 
Israël in het Beloofde Land bracht. Ook Elia kon zijn bediening niet 
voltooien, want hij vluchtte voor de bedreigingen van Jezebel, 
maar Elisa kreeg toen zijn mantel en een dubbel deel van Elia's 
gezag om dit profetische herstelwerk te voltooien. 


In Openbaring 11 zien we een mengeling van profetie tussen 
Mozes en Elia in de dood van de twee getuigen, gevolgd door hun 
opstanding en hemelvaart. Mozes stierf (Deut. 34:5), en Elia 
steeg op (2 Koningen 2:11). De twee getuigen sterven dus als 
Mozes, maar stijgen ook op als Elia. Openbaring 11 negeert 
grotendeels het tweede deel van elk van hun bedieningen (d.w.z. 
Jozua/Elisa), omdat het einde nog niet gekomen is in Johannes! 
verhaal. Dit maakt technisch gezien nog steeds deel uit van het 
tweede wee, dat niet eindigt, noch begint het derde en laatste 
wee, totdat Openb. 11:14. 


De getuigen gedood in Jeruzalem 


We lezen in Openbaring 11:7, 8, 

? En wanneer zij hun getuigenis hebben afgelegd, zal het 
beest dat uit de afgrond opkomt, oorlog met hen voeren en 
hen overwinnen en doden. ? En hun lijken zullen liggen in 
de straat van de grote stad die mystiek [of geestelijk] Sodom 
en Egypte wordt genoemd, waar ook hun Heer is 
gekruisigd. 

Hier zien we duidelijk dat Johannes niet letterlijk, maar “mystiek” 
sprak. De twee getuigen worden niet letterlijk in Jeruzalem 


gedood, zoals zo velen hebben gezegd. Jeruzalem is ook “Sodom 
en Egypte”, en het is duidelijk dat Jeruzalem geografisch gezien 
niet letterlijk de stad Sodom is, noch het hele land Egypte. 
Johannes zei ons dit geestelijk 

(pneumatikos, van pneuma, “geest") te interpreteren. We moeten 
dus zijn aanwijzingen volgen en kijken naar een mystieke stad. 


Hoe is Jeruzalem het equivalent van Sodom en Egypte? Sodom 
staat bekend om zijn goddeloosheid (met name homoseksualiteit), 
die God vernietigde door vuur uit de hemel. De manier van 
oordelen wordt geïdentificeerd met Elia, die ook vuur uit de hemel 
riep (2 Koningen 1:10, 12). Egypte werd natuurlijk door Mozes 
geoordeeld. Jeruzalem was de plaats waar “hun Heer werd 
gekruisigd”, want Jezus was een profeet zoals Mozes 
(Handelingen 3:22); maar meer nog, Jeruzalem was de plaats 
waar alle profeten werden vervolgd en gedood (Matt. 23:37). 


In Lucas 13:33 zegt Jezus: “het kan niet zo zijn dat een profeet 
buiten 
Jeruzalem omkomt.” 


Toch heeft Jeruzalem in het profetische beeld dat Johannes schetst 
een grotere rol gekregen dan alleen een aardse stad. De stad is 
een type van het Oude Verbond (Gal. 4:24, 25), afgebeeld als 
Hagar, en haar geestelijke kinderen zijn de kinderen van het vlees 
(afgebeeld als Ismaël). Het aardse Jeruzalem kan het Koninkrijk 
van God niet beërven, want dat is voorbehouden aan de kinderen 
van "Sara", het hemelse Jeruzalem (Gal. 4:26, 30). 


De twee steden zijn het fundamenteel oneens over het 
geboorterecht, want beide maken aanspraak op de beloften van 
God en beschouwen hun “zoon” als uitverkoren. Maar voor Paulus 
is het belangrijkste bewijs dat de kwestie van het erfrecht regelt, 
het feit dat de kinderen van het aardse Jeruzalem de kinderen van 
het hemelse Jeruzalem vervolgen, zoals Ismaël in het 
oorspronkelijke verhaal Isaak vervolgde. 


Paulus begreep dit goed, want hij had persoonlijk de kinderen der 
belofte vervolgd in zijn vroegere leven in het Jodendom. In Gal. 
1:13, 14 schrijft hij, 


13 Want u hebt gehoord van mijn vroegere levenswijze in 
het Jodendom, hoe ik de kerk van God bovenmate placht te 
vervolgen en haar trachtte te vernietigen;'* en ik ging in 
het Jodendom verder dan velen van mijn tijdgenoten onder 
mijn landgenoten, omdat ik meer ijverig was voor de 
tradities van mijn voorouders. 

Paulus gaf toe dat hij, als vleselijke Jood in het Jodendom, geen 
kind van de belofte was, noch een geestelijke zoon van Sara, 
zolang hij gehecht bleef aan het Oude Verbond en aan de stad die 
het vertegenwoordigde. 

Als ongelovige Jood, met een onberispelijke genealogie in de stam 
van Benjamin (Fil. 3:5), was hij niettemin een geestelijke 
Ismaêliet die de beloften van God niet kon beërven. Toch is hij ook 
een voorbeeld van iemand die door het geloof in Christus en door 
het aanhangen van het Nieuwe Verbond (“Sara*) van moeder was 
veranderd. Pas dan was zijn aanspraak op de erfenis en de 
beloften van God geldig. Alleen dan werd hij gerangschikt onder 
het “uitverkoren volk". 


Het is dus duidelijk dat het aardse Jeruzalem niet de moeder is van 
hen die tot Christus, de Middelaar van het Nieuwe Verbond, zijn 
gekomen, want zij zijn geen Ismaêlieten, maar behoren tot het 
Isaakse gezelschap (Gal. 4:28). Toch zijn er tegenwoordig veel 
christenen die JeruzalemHagar als hun moeder claimen en sterk 
geloven dat Hagars kinderen de uitverkorenen zijn. Niets is minder 
waar. Zij die door vlees verwekt zijn, zijn vleselijk; zij die door de 
Geest verwekt zijn, zijn geestelijk. Beiden maken aanspraak op 
dezelfde Vader; maar hun moeder bepaalt de erfenis. 


Deze kennis helpt ons te begrijpen wat Johannes bedoelde toen hij 
sprak over de twee getuigen die werden gedood in “Sodom en 
Egypte, waar ook hun Heer werd gekruisigd". Het is duidelijk dat 
deze getuigen niet werden gedood in (of door) het Nieuwe 
Jeruzalem. In feite speelt de hele scène sinds het begin van het 
hoofdstuk zich af in het buitenhof dat “aan de volken gegeven" 
was. Met andere woorden, we zien ongelovigen of vleselijke 
mensen die beperkt zijn tot de voorhof, en het aardse Jeruzalem 
zelf is een uitbreiding van die voorhof. 


Jeruzalem wordt afgebeeld als een stad die bezet wordt door 
ongelovigen. Veel profetiedocenten nemen aan dat deze 


ongelovige mensen geen Joden kunnen zijn, maar Johannes maakt 
hier geen onderscheid tussen Joden en andere mensen. Het 
onderscheid is alleen tussen vlees en geest, tussen hen die 
toegang hebben tot het Heilige en hen die beperkt zijn tot de 
buitenste voorhof. 


In feite, omdat Jeruzalem verbonden is met Egypte, bekend als 
“het huis van slavernij’ (Exodus 13:3), blijft elk kind van het 
vlees en iedereen die het Oude Verbond aanhangt (zoals Paulus 
zegt) “met haar kinderen in slavernij’ (Gal. 4:25). Zoals Mozes 
Israël met het Pascha uit het slavenhuis leidde, zo leidde ook Jezus 
Christus de kerk uit de slavernij toen Hij als het Pascha-lam aan 
het kruis stierf. 


Dit betekent dat de Joodse leiders in Jeruzalem, die de Zoon van 
God en later de kerk vervolgden, de rol speelden van Farao, niet 
van Israël. Jeruzalem was dus Egypte, geestelijk gezien. Jeruzalem 
is niet de verdrukte, maar de onderdrukker. Jeruzalem is niet het 
huis van het volk van God, maar van Gods "vijanden", juridisch 
gezien. 


Juridische vijanden 


De wet in Lev. 26:40-42 vertelt ons dat als de Israëlieten de wet 
van God terzijde schuiven en met “vijandigheid” tegen Hem 
handelen, God ook met vijandigheid tegen Israël zou handelen. 
Met andere woorden, God zou wetteloze Israëlieten als vijanden 
behandelen. Jesaja bevestigt dit in Jesaja 63:10, 


10 Maar zij [Israêl] rebelleerden en bedroefden Zijn Heilige 
Geest; daarom keerde Hij Zich om tot hun vijand; Hij streed 
tegen hen. 

De profeet zet de vijandigheid van God uiteen in Jesaja 29:1- 
6waar hij naar Jeruzalem verwijst met de poëtische naam Ariel. 
Deze naam heeft een dubbele betekenis: (1) de leeuw van God, en 
(2) de haard van God. 

1 Wee, o Ariel, Ariel de stad waar David eens kampeerde! 
jaar tot jaar, neem uw feesten in acht op schema. ° En ik 
zal nood brengen aan Ariel, en zij zal een stad zijn van 
geweeklaag en rouw; en zij zal voor mij zijn als een Ariel 
[haard van God, d.w.z. een plaats van verbranding]. 


In de tijd van David was de stad de leeuw van God; maar in latere 
jaren, na ontaard te zijn in wetteloosheid en afvalligheid, werd 
God hun vijand en behandelde Hij haar als een brandhaard. Wat 
volgt is een profetie over Gods verwoesting van Jeruzalem. Nog 
steeds gericht tot de stad, zegt God in Jesaja 29:5, 6, 

> Maar de menigte van uw vijanden zal worden als fijn stof, 
en de menigte van de meedogenlozen als het kaf dat 
wegwaait; en het zal onmiddellijk, plotseling gebeuren. 
Van de Heer der heerscharen zult u [Jeruzalem] gestraft 
worden met donder en aardbeving en luid geraas, met 
wervelwind en storm en de vlam van een verterend vuur. 
Velen nemen aan dat het hier gaat om niet-joodse volken die aan 
het einde van het tijdperk in Jeruzalem tegen de joden vechten. 
Maar vanaf het begin vertelt God ons dat Hijzelf de oorlog tegen 
de stad heeft verklaard vanwege haar wetteloosheid. In vers 3 
zegt God over 

Jeruzalem, of “Ariel,” 


3 En ik zal tegen u een kamp opslaan om u te omsingelen, 
en ik zal belegeringen tegen u opzetten, en ik zal 
gevechtstorens tegen u oprichten. 

Als God dus inderdaad vreemde naties oproept tegen Jeruzalem, is 
het duidelijk dat God aan de kant van die vreemde legers vecht, 
want Hij neemt de eer op zich om Jeruzalem te belegeren. 


De uitkomst 


Dan vinden we een zeer opmerkelijke uitkomst in deze strijd. 
Jesaja 29:7 zegt, 

” En de menigte van alle volken die oorlog voeren tegen 
Ariel, ja, allen die oorlog voeren tegen haar en haar 
bolwerk, en die haar benauwen, zullen zijn als een droom, 
een visioen van de nacht. 

Met andere woorden, met betrekking tot alle volken die God heeft 
ingelijfd bij zijn belegering van Jeruzalem, zal de uitkomst van de 
oorlog zijn als een droom die in het volgende vers wordt 
beschreven. 

8 En het zal zijn als wanneer een hongerig mens droomt en 
ziet, dat hij eet, maar wanneer hij ontwaakt, is zijn honger 
niet gestild, of als wanneer een dorstig mens droomt en 
ziet, dat hij drinkt, maar wanneer hij ontwaakt, ziet, is hij 


flauw en zijn dorst is niet gelest. Zo zal de menigte van alle 
volken zijn, die oorlog voeren tegen de berg Sion. 

Wij zien hier dat alle vijanden van God die oorlog hebben gevoerd 
tegen Jeruzalem (zoals God hen heeft geleid), dromen dat zij de 
stad zullen beërven, maar zullen ontdekken dat het allemaal een 
illusie is. Wanneer zij uit hun droom ontwaken, zullen zij ontdekken 
dat zij nog steeds honger en dorst hebben. Vandaag vechten 
Joden en moslims om de stad Jeruzalem, waarbij christelijke 
zionisten voor de Joden juichen. Maar het is allemaal een illusie, 
gebaseerd op het geloof dat de oude stad in het komende tijdperk 
de hoofdstad van het Koninkrijk zal zijn. De stad is niets meer dan 
een slavenhuis dat allen die haar als hun moeder opeisen tot slaaf 
maakt. 


Voor onze doeleinden is het punt van deze passage in Jesaja om 
aan te tonen dat Gods vijanden alle Joden omvatten die vijandig 
staan tegenover Jezus Christus en die blijven vasthouden aan het 
Oude Verbond. Op dit moment bezetten zowel Joden, moslims als 
christenen delen van de oude stad, en het recht om de stad te 
besturen wordt nog steeds betwist. 


Uiteindelijk zal niemand van hen tevreden zijn, want de stad zelf 
staat onder goddelijk oordeel. Jesaja 29:5, 6 lijkt een 
kernexplosie te beschrijven die de stad onbewoonbaar zal maken. 
Uiteindelijk zal de stad niemands erfdeel zijn, en zal het allemaal 
lijken op een mooie droom die iedereen leeg achterlaat als hij uit 
zijn slaap ontwaakt. Misschien wordt Hagar zo “uitgeworpen” 
(Gal. 4:30). 


Met deze achtergrond uit de rest van de Schrift hebben we nu de 
instrumenten om de specifieke profetie van de twee getuigen te 
begrijpen in de stroom van Johannes’ openbaring. 


Hoofdstuk 11 
Het beest dat oorlog voert 


De twee getuigen in Openbaring 11 worden, wat hun bedieningen 
betreft, voorgesteld in termen van Mozes en Elia. Zacharia beeldt 


hen echter af als twee olijfbomen en stelt hen voor als 
Zerubbabel de gouverneur en Jozua de hogepriester. Het is dus 
duidelijk dat door de eeuwen heen verschillende mensen de rol 
van de twee getuigen hebben gespeeld. We moeten dus verder 
kijken dan hun persoonlijke identiteit en zien wat zij op een hoger 
niveau vertegenwoordigen. 


Mozes en Elia vertegenwoordigen de wet en de profeten. 
Zerubbabel en Jozua vertegenwoordigen het burgerlijk en religieus 
(priesterlijk) bestuur. Op dit niveau bezien kunnen we andere 
typen en schaduwen vinden die in de afgelopen millennia twee 
getuigen hebben vertegenwoordigd. Mozes en Aäron getuigden 
als team van de waarheid, maar Mozes en Elia leefden in 
verschillende generaties. Daarom is het niet nodig dat de twee 
getuigen samen als twee individuen in één generatie dienen. 


In oude tijden werden de profeten tot aan Christus gedood in 
Jeruzalem, maar na die tijd werd de oude stad bekend als een 
metafoor voor de godsdienst van het Oude Verbond. Het feit dat 
Johannes die stad identificeert met Sodom en Egypte maakt het 
moeilijker te beweren dat het aardse Jeruzalem de plaats is waar 
twee getuigen in de toekomst zullen worden gedood. 


Het beest uit de afgrond 


Dus wie zijn deze getuigen in Openbaring 11, en wat is het 
tijdsbestek van hun bediening? Wie doodt hen, en wanneer? 


Onze eerste belangrijke aanwijzing vinden we in Openb. 
11:7waarin staat, 

7 En wanneer zij hun getuigenis hebben afgelegd, zal het 
beest dat uit de afgrond opkomt, oorlog met hen voeren en 
hen overwinnen en doden. 

Johannes zegt dat de twee getuigen zullen worden gedood door 
“het beest dat uit de afgrond komt.” Welk beest is dat? Het 
antwoord wordt eerder gevonden in Openb. 9:2 in de tijd van het 
eerste wee, waar de vijfde engel “de bodemloze put" opende, dat 
wil zeggen de afgrond. We hebben al gezien dat dit sprak van de 
opkomst van Mohammed en zijn nieuwe islamitische religie. 


Bedenk dat God de Islam oprichtte om de kerk te oordelen over 
haar afgoderij, moord, toverij en immoraliteit (Openb. 9:20, 21). 


In wezen had de kerk de kenmerken aangenomen van het aardse 
Jeruzalem met zijn Oude Verbondsmentaliteit en alle corrupties en 
perversies van de tempel in vroegere tijden. Het belangrijkste was 
misschien wel hun vertrouwen in de tradities van mensen, die er 
volgens Matt. 15:9 voor zorgden dat het volk God "tevergeefs" 
aanbad. 


Omdat God oordeelt volgens zijn wet, die voorschrijft dat het 
oordeel moet passen bij de misdaad, liet God een andere 
legalistische godsdienst ontstaan, gebaseerd op andere tradities 
van mensen, om de kerk te oordelen. Mohammed kwam op uit 
Arabië, het erfdeel van Ismaël. Het is dus een Ismaêlitische 
godsdienst, voortgekomen uit Hagar, die, zegt Paulus, “de berg 
Sinai in Arabie is en overeenkomt met het huidige Jeruzalem" 
(Gal. 4:25). 


Zijn de twee getuigen dan gedood door de Islam? Niet 
noodzakelijkerwijs, want Jeruzalem is de moeder van alle kinderen 
van het Oude Verbond. De Islam is zeker een godsdienst van het 
Oude Verbond, maar dat geldt ook voor het Jodendom en een 
groot deel van het Christendom. Vandaar dat de twee getuigen 
gedood kunnen worden door islamieten of joden of zelfs vleselijke 
christenen en toch de profetie vervullen. 


We moeten dit breder zien, in plaats van te kijken naar één enkele 
religie die deze getuigen doodt. Het is de geest of het “beest” dat 
uit de afgrond oprijst die de getuigen doodt, ongeacht wie van zijn 
agenten de steniging uitvoert. In feite is er, zoals we later in onze 
studie van Openbaring 13 zullen zien, een kerkelijk beest dat uit 
de zee - dat wil zeggen de afgrond - oprijst, en dit is in de eerste 
plaats een kerkelijk beest waarvan de oorsprong dezelfde is als die 
van het islamitische beest. 


Helaas is ook de kerk vleselijk geworden, door het lidmaatschap 
van een aardse organisatie te eisen in plaats van een geestelijke 
verwekking die hen tot leden van de hemelse vergadering kan 
maken (Hebr. 12:23). De laatste jaren, terwijl deze afvalligheid 
zich heeft verdiept, hebben we de opkomst gezien van het 
Dispensationalisme en zijn nakomelingen, het Christelijk Zionisme, 
die veel christenen teruggebracht hebben in Egyptische slavernij 
door Hagar-Jeruzalem als hun geestelijke “moeder" op te eisen. 


Alle drie deze religies zijn dus beïnvloed door hetzelfde beest uit 
de afgrond. Ze zijn alle drie kinderen van het vlees (Gal. 4:29), 
compleet met bittere rivaliteit tussen broers en zussen over wie 
het geboorterecht zal erven. Het bijbelse antwoord is dat geen van 
hen de belofte van God zal erven. De weg naar de erfenis is via 
een geestelijke verwekking die Sarah (Nieuw Jeruzalem) tot 
moeder maakt. 


Dit vereist geloof in Jezus Christus als de Zoon van God. De Islam 
eert Jezus als een groot profeet en leraar, maar belijdt Hem niet 
als de Zoon van God. Het christendom belijdt Hem als de Zoon 
van God, maar zorgt ervoor dat mensen hun geloof in de kerk 
stellen en slechts een indirecte relatie onderhouden, waarbij 
Christus vaak als ongenaakbaar wordt afgeschilderd. Het 
jodendom verwerpt Jezus helemaal. 


Elk op zijn eigen manier brengt mensen in de slavernij van Hagar, 
ongeacht hun religieuze ijver. Geen enkele godsdienst wil dat zijn 
hart wordt blootgesteld, want zij eisen immuniteit voor goddelijke 
vervolging. Maar de harten van de mensen worden blootgesteld 
door hun eigen vleselijkheid, vooral in hun gewelddadige 
methoden om hun religieuze “openbaringen" te verspreiden. De 
methode van het Oude Verbond (Hagar-Ishmael) is met geweld en 
oorlog, maar de methode van het Nieuwe Verbond (Sarah-lsaac) is 
met oprechte liefde die bereid is zijn leven te geven voor een 
vijand (Rom. 5:6-8). 


De twee getuigen worden dus gedood door de bezieling van het 
aardse Jeruzalem. Dit is het soort gewelddadig gedrag dat we 
zouden verwachten van de geest van die stad. En wat vertelde de 
engel aan Hagar over haar zoon nog voordat hij geboren was? 
Gen. 16:12 zegt, 


12 En hij zal een wilde ezel [pareh awdawm] van een man zijn, 
zijn hand zal tegen iedereen zijn, en ieders hand zal tegen 
hem zijn; en hij zal ten oosten van al zijn broeders wonen. 
Uit de openbaring van de engel blijkt dat Ismaêl een gewelddadige 
inslag had, en daarom vervolgde hij Isaak, want hij wist dat Isaak 
zijn concurrent was voor het eerstgeboorterecht. Zijn oplossing 
was niet om een rechtvaardig karakter te cultiveren dat hem in 


staat zou stellen het eerstgeboorterecht te ontvangen, maar om 
geweld te gebruiken om zijn concurrent te doden. 


Oorlog tegen de heiligen 


Het beest uit de afgrond, zegt Johannes, zou “oorlog met hen 
voeren en hen overwinnen en doden” (Openb. 11:7). Dit is een 
directe verwijzing naar de kleine hoorn in Dan. 7:21, 22, 

1 Ik bleef kijken, en die hoorn voerde oorlog met de 
heiligen en overmeesterde hen” totdat de Oude der Dagen 
kwam, en het oordeel werd geveld ten gunste van de 
heiligen van de Allerhoogste, en de tijd aanbrak dat de 
heiligen het koninkrijk in bezit namen. 

Wij hebben deze kleine hoorn al geïdentificeerd met de Romeinse 
kerk, beginnend met de instelling van het kerkelijk recht in het 
Rijk. Keizer Justinianus stelde zijn nieuwe wetboek in 529 na 
Christus in, herzag het het jaar daarop en maakte het eind 
december 534 na Christus van kracht. 


Daarbij werd ook de kalender gewijzigd, want tot dan toe werden 
alle juridische contracten gedateerd volgens A.U.C. (ad urbe 
condita), het jaar van de stichting van Rome in 753 v. Chr. 


Justinianus veranderde de kalender om een week na de geboorte 
van Christus te beginnen, die hij veronderstelde op 25 december 1 
v. Chr. Aangezien er geen jaar O was, begon de kalender op de dag 
die bekend werd als 1 januari 1 n. Chr. Voor de Romeinen was dat 
nieuwjaarsdag van het jaar 754. 


De kleine hoorn wordt beschreven in Dan. 7:25, zeggende, 


25 En hij zal zich uitspreken tegen de Allerhoogste en de_ 
heiligen van de Allerhoogste verslijten, en hij zal 
voornemens zijn veranderingen aan te brengen in tijden en 
in wetten; en zij zullen in zijn hand gegeven worden voor 
een tijd, tijden en een halve tijd. 

Door oorlog te voeren tegen de heiligen, hen uit te putten en hen 
daadwerkelijk te overmeesteren, heeft de kleine hoorn gedaan 
wat het beest uit de afgrond ook heeft gedaan in Openb. 11:7. 
De periode is ook hetzelfde. Dan. 7:25 is enigszins onduidelijk: 
“een tijd, tijden en een halve tijd’, maar zoals we later zullen zien 


in Openb. 13:5-7interpreteert Johannes deze onduidelijke 
verwijzing als “tweeënveertig maanden", ofwel 3% jaar. Met 
andere woorden, “een tijd” is een jaar, “tijden” is twee jaar, en 
“een halve tijd" is zes maanden. 


Maar een tijd van tweeënveertig maanden is ook de tijd die aan de 
naties is toegekend om “de heilige stad te vertrappen" in 
Openbaring 11:2. Openb. 11:2 terwijl de twee getuigen tot hen 
profeteren. De gebeurtenissen van Openbaring 11 zijn dus 
rechtstreeks verbonden met de gebeurtenissen van Openbaring 
13, die we nog moeten behandelen. 


Als we de nieuwe kalender en het nieuwe wetboek van Justinianus 
als uitgangspunt nemen, en een profetisch “jaar“ beschouwen als 
360 dagen/jaren in werkelijke lengte, dan brengt 1.260 jaar na 
529-534 na Christus ons op 1789-1794. Deze tijd werd 
gekenmerkt door de Franse 

Revolutie, in 1798 gevolgd door de gevangenneming van de paus 
door Napoleon. Het pausdom kreeg toen zijn “fatale wond" die 
enkele jaren later zou worden geheeld toen het pausdom werd 
hersteld. We zullen die geschiedenis later behandelen in onze 
studie van Openbaring 13. 


Gedurende de 1.260 jaar voorafgaand aan de Franse Revolutie 
kwamen de heiligen (of overwinnaars) onder vervolging te staan 
van alle merken van de (gewelddadige) godsdienst van het Oude 
Verbond, elk geïnspireerd door het beest uit de afgrond. 


Ondertussen is het voor ons voldoende om te zien dat het beest 
uit de afgrond tweeënveertig profetische maanden (1.260 jaar) 
oorlog zou voeren tegen de heiligen. De heiligen in Dan. 7:21_ 
worden dus afgebeeld en vertegenwoordigd door de twee 
getuigen in Openbaring 11. 


Als vertegenwoordigers van een groter lichaam van heiligen 
gedurende deze lange periode, wordt niet gezegd dat zij “gedood” 
worden tot het einde van deze tijd, maar omdat het beest de 
macht heeft hen te overmeesteren, moeten zij uiteindelijk gedood 
worden. Anders zouden zij nauwelijks die overwinnaars kunnen 
vertegenwoordigen die gedurende vele generaties zijn vervolgd 
en gemarteld. 


Het grote plaatje 


Daarnaast zijn er andere cycli van 1.260 jaar die moeten worden 
beschouwd om een volledig beeld van deze periode te krijgen. Elk 
heeft zijn eigen deel van de openbaring. De breedste toepassing 
wordt gezien als we kijken naar de gehele “zeven tijden“ periode 
van 2.520 jaar waarin de beestensystemen de macht van het 
heersersmandaat uitoefenden. 


Nebukadnezar kreeg dit mandaat in 607 v.C., en toen Babylon viel, 
werd het doorgegeven aan Perzië, vervolgens aan Griekenland, 
Rome, en tenslotte aan de kleine hoorn. Slechts één enkele eeuw 
(163-63 v. Chr.) onderbrak de heerschappij van het beest, en dus 
moet deze eeuw worden toegevoegd aan de eerste periode van 
1260 jaar. 


607 B.C. 754 AD. 2014 A.D. 
1260 vears 1260 vears 

Babylon Donation Transfer of 

granted of Pepin Authority 


Authority 


Van 607 v. Chr. tot 754 n. Chr. oefenden de beesten gedurende 
1.260 van die jaren de macht uit. Het jaar 754 was het middelpunt 
van de 2.520 jaar durende heerschappij van de beesten, en het 
was het jaar waarin de pausen de burgerlijke macht kregen (over 
de pauselijke staten). Dit middelpunt werd uitvoerig besproken in 
Boek 2 van Daniël: Profeet of der Ages, hoofdstuk 8. De 
eerste 1.260 jaar staat centraal in 

Daniëls profetie. De laatste cyclus van 1.260 jaar, geopenbaard 
door 

Johannes, strekt zich uit van 754-2014, toen het goddelijke hof het 
gezag van het heersersmandaat overdroeg aan de heiligen van de 
Allerhoogste. 


Het lijkt duidelijk dat de twee getuigen het volledige einde van 
hun “rouwdienst” bereiken in 2014, wanneer het beest zijn gezag 
in de hemelse hoven verliest. Zakdoek (Openb. 11:3) is de 
kleding van iemand die vast en bidt. Het is een tijd van rouw 
tijdens een tijd van druk (tAhlipsis) of beproeving. Dergelijke 


kleding moet worden afgezet tegen gewone kleding, waarin wij 
ons mogen verheugen in de uitoefening van het gezag. 


De datum van 2014 markeerde volgens mij het einde van het 
vermogen van het beest om de heiligen te overmeesteren in zijn 
oorlog tegen hen. Het tij is nu gekeerd, omdat de heiligen hun 
zaak wonnen voor de goddelijke rechtbank. Zoals deze hele cyclus 
van 2.520 jaar begon met een driejarige overgang van 607-604 
voor Christus (toen Jeruzalem werd veroverd), zo zien we ook 
dezelfde driejarige overgang plaatsvinden van 2014-2017. 


Hoofdstuk 12 
Opstanding en Hemelvaart 


De timing van profetie is vaak complex, vooral in 
langetermijnprofetie, omdat er meestal meerdere beginpunten zijn 
en dus ook meerdere eindpunten. God doet dit om een dubbel 
getuigenis te geven aan hen die geroepen zijn om die 
beginpunten in hun generatie waar te nemen, maar ook aan hen 
die geroepen zijn om de eindpunten waar te nemen. Een enkele 
tijdsperiode kan toeval zijn, maar als we meerdere begin- en 
eindpunten hebben, wordt de kans dat dit louter toeval is uiterst 
klein tot bijna onmogelijk. 


De 1.260 jaar (“dagen”) heeft ook meerdere beginpunten. Eén 
begint met het wetboek van Justinianus in 529-534 en eindigt met 
de Franse Revolutie in 1789-1794. Een ander begint in 754-756 
met Pepijns schenking van land aan de kerk, en eindigt in 2014- 
2016 in onze tijd. De tussentijd was geen verloren of verspilde tijd. 
Zoals we zullen zien als we Openbaring 13 bestuderen, zou er in 
deze tijd een nieuw beest uit de aarde verrijzen, een beest dat 
Daniël niet voorzag, maar Johannes wel. 


Nu we twee cycli van 1.260 jaar in acht moeten nemen, moeten 
we er ook rekening mee houden dat, omdat deze tijd ook wordt 
uitgedrukt in termen van 42 maanden, het de maat is van een 
profetisch riet (42 handbreedtes). Aangezien de heilige stad 
gedurende 42 “maanden” (42 x 30 jaar) zou worden vertrapt, zien 


we dat een handbreed de maat is van het goddelijk oordeel op 
korte termijn, terwijl een riet de maat is van het goddelijk oordeel 
op lange termijn. 


Vandaar dat het getal 42 het getal van de beproeving is, 
gebaseerd op het getal 21, dat het bijbelse getal van “nood” of 
moeite is, Het Griekse woord is thlipsis, vaak vertaald als 
“beproeving”. Het woord werd oorspronkelijk gebruikt voor een 
bepaalde strafmethode, waarbij een man werd neergelegd en een 
rotsblok langzaam op zijn lichaam werd neergelaten om hem door 
de druk te verpletteren. Hoewel dit woordbeeld uit het Grieks tot 
ons komt, beschrijft het ook in het Hebreeuws de druk en de 
benauwdheid. 


Het komt erop neer dat God de kleine hoorn oprichtte om oorlog 
te voeren tegen de heiligen en verdrukking en druk op hen uit te 
oefenen tot de tijd van het einde. In Openbaring 13 voegde 
Johannes aan Daniëls openbaring toe dat er twee beesten zouden 
opstaan, en niet slechts één. Het tweede zou opstaan wanneer het 
eerste een dodelijke hoofdwond had opgelopen die vervolgens 
werd genezen. Terwijl het eerste beest het religieuze beest van 
Rome was, was het tweede een financieel beest dat zich met het 
eerste zou verenigen en het een verdere levensverlenging zou 
geven. Dit was het Rothschild banksysteem dat ontstond in 1798, 
het jaar dat de paus gevangen werd genomen door Napoleon. 


En zo kreeg het beestensysteem, versterkt door het moderne 
banksysteem, een verlenging van het leven na de Franse 
Revolutie (1789-1794) tot de huidige eindpunten van 2014-2016. 


Wie zijn de twee getuigen? 


Wanneer wij de lange termijn in de profetie van de twee getuigen 
onderzoeken, stellen de twee getuigen gezelschappen voor van 
heiligen die worden tegengewerkt en vervolgd in de oorlog van 
het beest tegen hen. In elke generatie heeft God natuurlijk leiders 
doen opstaan, en ongetwijfeld kunnen deze historische leiders 
gezien worden als specifieke getuigen in hun respectievelijke 
tijden. Maar omdat zij slechts korte tijd getuigen waren in het 
kader van een periode van 1.260 jaar, kon geen van deze 
voortreffelijke leiders op zichzelf een van de twee getuigen zijn, 


behalve als typen en schaduwen. Zij maakten deel uit van een 
collectief geheel van heiligen die in Daniël 7 geen naam hadden, 
maar die wel naam maakten en herinnerd werden door degenen 
die de kerkgeschiedenis bestuderen. 


Het zwaard van het woord ging uit hun mond toen zij de goddelijke 
waarheid spraken. Dat zwaard was doeltreffend, want velen 
verkregen rechtvaardiging door het geloof door de dood van hun 
vlees (Rom. 6, 7). Evenzo was het in hun handen om de regen 
van de Heilige Geest te brengen in verschillende opwekkingen 
door de jaren heen - zoals geïllustreerd door Elia, die vuur uit de 
hemel liet neerdalen en ook bad om regen na de 3% jaar durende 
droogte. De letterlijke typen en schaduwen van het Oude Verbond 
vonden dus vervulling in het Nieuwe Verbond. 


Als er in elke generatie van het verleden getuigen zijn, dan 
moeten er zeker twee getuigen zijn in de laatste generatie van 
deze periode van 1.260 jaar. In feite zouden we een climax 
kunnen verwachten in de laatste generatie. Dit betekent echter 
niet dat de twee getuigen in Jeruzalem moeten sterven - en zeker 
niet in de verdwenen stad Sodom, of zelfs in het land Egypte 
(Openb. 11:8). Johannes vertelt ons specifiek dat zij sterven in 
een geestelijke stad, waarvan het oude Jeruzalem en Sodom delen 
zijn. 


Israël en Juda als getuigen 


We moeten ook bedenken dat de twee getuigen blind konden zijn 
voor hun roeping. Met andere woorden, zij wisten misschien niet 
dat zij de twee getuigen waren. Jesaja 43:8 vertelt ons dat Israël 
zowel blind als doof was, en toch waren zij in gevangenschap 
Gods getuigen (Jesaja 43:10, 12). In die zin, en op dat niveau, 
waren de twee naties Israël en Juda Gods twee getuigen, de ene 
geroepen om het heersersmandaat uit te oefenen, en de andere 
het vruchtbaarheidsmandaat. 


Ik heb al laten zien hoe Zach. 4:3 en 11 de twee getuigen 
voorstellen als olijfbomen, waarvan de olie licht zou geven in de 
kandelaar. In Jer. 11:16 zegt God tegen Israël en Juda: “De Heer 
noemde uw naam “een groene olijfboom, mooi van vrucht en 


vorm.” Dit komt in de context van Gods kritiek op de naties (Juda 
in het bijzonder) omdat zij niet slagen in hun roeping. 


Het is duidelijk dat slechts een kleine minderheid onder het volk 
van Juda daadwerkelijk van de waarheid getuigde, aangezien de 
meesten van hen opstandig waren tegen God en de waarheid niet 
kenden. Daarom zei Paulus in Rom. 11:1-10 dat alleen het 
overblijfsel van de genade werkelijk “uitverkoren“ was, en dat de 
rest de belofte niet kreeg. Met andere woorden, hun genealogie 
maakte hen niet “uitverkoren” in de ogen van God, maar hun 
geloof en gehoorzaamheid. In Elia's tijd waren dat er slechts 7.000 
(Rom. 11,4), een zeer kleine minderheid, en Paulus brengt dit in 
verband met de situatie in zijn eigen tijd. De kerk was een kleine 
minderheid van door geloof gedreven mannen en vrouwen uit het 
volk Juda. 


Na verloop van tijd verviel zelfs de kerk zelf tot hetzelfde soort 
ongeloof en opstandigheid als Israêl en Juda hadden getroffen. Het 
overblijfsel van genade bleef betrekkelijk klein onder degenen die 
zich christenen noemden, omdat slechts enkelen werkelijk geloof 
hadden in Jezus Christus, terwijl de meerderheid geloof had in de 
kerk en haar leiders. Evenzo berustte hun geloof in de verlossing 
van het Oude Verbond, die gebaseerd was op hun eigen beslissing 
of gelofte, in plaats van in Gods gelofte van het Nieuwe Verbond 
en in Zijn vermogen om Zijn belofte na te komen. 


Afhankelijkheid van het vlees, in welke vorm dan ook, is een 
bewijs dat men geen deel uitmaakt van het overblijfsel van de 
genade en nog steeds een geloofsverbetering nodig heeft om een 
erfgenaam te zijn. 


De dood van de getuigen 


In Openb. 11:7 lezen we dat het beest oorlog voert tegen twee 
getuigen, hen overwint en hen doodt. Dit is ook wat Dan. 7:21 
ons vertelt over de kleine hoorn. In Openb. 11:10 wordt dan 
gezegd dat hun “dode lichamen" op straat liggen in deze 
mystieke, of geestelijke stad. Openb. 

11:9 en 10 zeggen dan, 

° En zij van de volken en stammen en tongen en naties 
zullen drie en een halve dag naar hun dode lichamen 


kijken en niet toestaan dat hun dode lichamen in een graf 
worden gelegd. *° En zij die op de aarde wonen, zullen zich 
over hen verheugen en vrolijk zijn; en zij zullen elkaar 
geschenken sturen, omdat deze twee profeten degenen die 
op de aarde wonen hebben gekweld. 

Nogmaals, dit is een totaalbeeld van een lange historische 
periode, dat wordt voorgesteld alsof het gaat om twee 
afzonderlijke personen. Maar de 34 dag van de dood, die leidt tot 
hun opstanding en hemelvaart, geeft ons een belangrijke 
aanwijzing over hoe we dit moeten interpreteren. Het is dezelfde 
periode als Daniëls “tijd, tijden en een halve tijd (Dan. 7:25), 
evenals de 42 maanden van Johannes (Openb. 11:2) en 1.260 
dagen (Openb. 11:3), wat 3% jaar is. De tijd is dezelfde, maar op 
verschillende manieren uitgedrukt om bij de metaforen te passen. 


In elke generatie werden Gods getuigen, die van de waarheid 
getuigden aan een vijandige wereld (inclusief de kerk), 
tegengewerkt, vervolgd en gedood vanwege hun onwelkome 
oproep om uit de duisternis naar het licht te komen. Jezus zei in 
Johannes 3:19-21, 

19 En dit is het oordeel, dat het licht in de wereld gekomen 
is, en de mensen de duisternis liever hadden dan het licht, 
want hun daden waren slecht. °° Want ieder die kwaad doet, 
haat het licht, opdat zijn daden niet aan het licht komen. °* 
Maar wie de waarheid beoefent, komt tot het licht, opdat 
zijn daden openbaar worden als in God verricht. 

Een goed historisch voorbeeld van de vreugde over de dood van 
de getuigen wordt genoemd door John Fox in zijn boek, Flood of 
Light upon the Book of Revelation, blz. 79, 


“De Bohemen behoorden altijd tot de felste tegenstanders van 
Rome; maar in 1513 na Christus werd een pauselijke bul 
uitgevaardigd waarin de 

Bohemen werden opgeroepen hun zaak voor te leggen aan het 5* 
Lateraans 

Concilie op 5 mei", 1514 na Christus; maar niemand kwam. In 
1516 na Christus zei kardinaal A. Puciníi voor het Lateraans 
Concilie: ‘Er is een einde gekomen aan het verzet tegen de 
pauselijke heerschappij en religie; niemand verzet zich meer'… 


“Drie en een half jaar gingen voorbij; toen deed God iets 
wonderbaarlijks. Zijn Geest van kracht kwam in Maarten Luther, 
die op 31 oktober* 1517 zijn beroemde ‘95 stellingen’ tegen de 
leerstellingen en praktijken van de kerk van Rome uitbracht en op 
de deur van de kerk van Wittenburg spijkerde.* 


De Roomse Kerk verheugde zich voortijdig toen niemand de 
moeite nam om naar dit Lateraans Concilie te komen. De 
Boheemse protestanten wisten dat hun woord verworpen zou 
worden, en dat ze eenvoudigweg gedood zouden worden voor hun 
getuigenis van de waarheid. Kardinaal Pucini zag hun afwezigheid 
als een teken dat er geen verder verzet was tegen het kerkelijk 
gezag - nadat in de vorige inquisities onnoemelijk veel mensen 
waren gedood en gemarteld. De kerk leek alle weerstand de kop 
in te hebben gedrukt. 


Maar na 3% jaar kreeg Maarten Luther, een Romeinse priester, 
zo'n afkeer van de praktijk van het betalen om in de hemel te 
komen, samen met de kerkelijke leer van de rechtvaardiging door 
werken, dat hij zijn 95 bezwaren opschreef en ze aan de kerkdeur 
in Wittenburg spijkerde. Plotseling kwam het dode protestantisme 
weer tot leven, en de Roomse kerk kon het niet meer uitroeien. 


Johannes’ visioen van dood, opstanding en hemelvaart was een 
levendige metafoor die profeteerde van de overwinning van de 
overwinnaars en hun boodschap van waarheid. Openb. 11:12 
zegt, 

2 En zij hoorden een luide stem uit de hemel die tot hen 
zei: “Kom hierheen." En zij gingen op in de hemel in de 
wolk, en hun vijanden zagen hen. 

Het patroon dat hier wordt uitgebeeld is dat van de dood, 
opstanding en hemelvaart van Christus zelf. Johannes heeft het in 
het volgende vers zelfs over “een grote aardbeving", die 
overeenkomt met de beving die gevoeld werd toen Christus uit de 
dood werd opgewekt (Matt. 28:2). Met andere woorden, Johannes 
vertelde ons dat de omstandigheden rond Christus’ dood, 
opstanding en hemelvaart profetische patronen waren voor de 
heiligen in de toekomst. 


Ongetwijfeld zullen we nog meer van deze patronen in vervulling 
zien gaan bij de eigenlijke opstanding van de doden. Maar zelfs 


voorafgaand aan de uiteindelijke vervulling zien we dat de twee 
getuigen op soortgelijke wijze worden opgewekt op hun eigen 
niveau van vervulling. 


Openb. 11:13 besluit dit gedeelte met de woorden, 

13 En in dat uur was er een grote aardbeving, en een tiende 
van de stad viel; en zevenduizend mensen werden gedood 
door de aardbeving, en de rest was doodsbang en gaf eer 
aan de God van de hemel. 

De “stad” in kwestie is dezelfde stad waar de getuigen werden 
gedood. 

Het is de onderdrukkende stad die Sodom, Egypte en het aardse 
Jeruzalem wordt genoemd. Aan deze lijst kunnen we Rome 
toevoegen, maar ook vrijwel de gehele aarde die door het vlees 
wordt geregeerd en in duisternis blijft zonder het licht van het 
woord. 


Wanneer “een tiende van de stad viel", dwingt de context ons dit 
te interpreteren in termen van de Romeinse “stad”, dat wil zeggen 
niet alleen de stad Rome zelf, maar het gebied van de Romeinse 
overheersing. De protestanten die tot leven waren gekomen na 
het optreden van Maarten Luther in 1517 brachten een grote 
geestelijke aardbeving teweeg, die een tiende van het volk dat 
Rome tot dan toe onder controle had, omver wierp. In feite brak 
Engeland slechts een paar jaar later, in 1536, volledig af toen 
koning Hendrik VIII de Acte van Supremacy aannam die hem het 
hoofd van de Kerk van Engeland maakte, en de pauselijke 
soevereiniteit over een hele natie ontkende. 


Ook in de Duitse staten sloten veel heersers zich aan bij de 
protestantse beweging en weigerden onderdanig te blijven aan de 
pausen. 


Johannes zegt dat “zevenduizend mensen werden gedood door de 
aardbeving.” Aangezien deze aardbeving een geestelijke stad 
heeft getroffen, is het duidelijk dat de aardbeving ook geen 
letterlijke aardbeving is. Het aantal doden is gelijk aan het aantal 
van het overblijfsel van de genade in de dagen van Elia (Rom. 
11:4). Dit kan op verschillende manieren worden gezien, maar om 
consistent te zijn met het soort dood dat we al uit de eerdere 
verzen hebben gezien, moeten we NIET zoeken naar 7.000 


slachtoffers door ingestorte gebouwen. Het is hetzelfde soort dood 
dat de twee getuigen veroorzaakten door het vuur van de Heilige 
Geest op de mensen af te roepen. Die dood rechtvaardigt de 
mensen door de dood van het vlees. 


Daarom wordt het duidelijk dat de 7.000 die sterven bij de 
instorting van de stad degenen vertegenwoordigen die geroepen 
zijn om deel uit te maken van het overblijfsel van de genade. Zij 
komen tot kennis van de waarheid als zij worden bevrijd van de 
heerschappij van de grote onderdrukkende stad. Zij sterven aan 
zichzelf en worden bevrijd van de slavernij van het vlees. Zij zijn 
dan in staat hun roeping te vervullen als het overblijfsel van de 
genade, die volgens Paulus gebaseerd is op de soevereine roeping 
van God op hun leven. Rom. 11:5, 6 zegt, 

> Op dezelfde manier is er dus ook op dit moment een 
overblijfsel gekomen naar Gods genadige keuze. ° Maar als 
het door genade is, is het niet meer op basis van werken, 
anders is genade geen genade meer. 

Het voorbeeld van “Gods genadige keuze" wordt eerder gegeven 
in Rom. 

9:11, 12, waar we lezen over de geboorte van Jakob en Ezau: 


11 Want hoewel de tweeling nog niet geboren was, en niets 
goeds of slechts had gedaan, opdat Gods voornemen naar 
zijn keuze zou standhouden, niet om werken, maar om 
Hem die roept,'? werd tot haar gezegd: “De oudste zal de 
jongste dienen." 

We kunnen dus concluderen dat wanneer Johannes spreekt over 
de 

7.000 “doden” bij de ineenstorting van een tiende van de 
onderdrukkende geestelijke stad, deze gebeurtenis Gods manier 
was om Zijn “tiende*" te nemen door Zijn overblijfsel van genade in 
het besef van de waarheid buiten de Romeinse kerk te brengen. 
God nam persoonlijke verantwoordelijkheid om hen te bevrijden, 
zodat het uit genade (Gods beslissing) zou zijn, in plaats van te 
wachten tot de 7.000 hun eigen beslissing zouden nemen om zich 
van Rome los te maken. 


Wanneer God ingrijpt in de aangelegenheden van de mensen, is 
dat om 


Zijn eigen gelofte te vervullen, die gebaseerd is op het Nieuwe 
Verbond. Daarom neemt Hij de verantwoordelijkheid om het 
initiatief te nemen en het doel te bereiken. Dit is de essentie van 
genade. 


Hoofdstuk 13 
De Zevende Trompet 


Openbaring 11:14 vertelt ons, 

4 Het tweede wee is voorbij; zie, het derde wee komt snel. 
Bedenk dat het eerste wee, gebracht door de vijfde engel in 
Openb. 9:1het Saraceense wee was dat een islamitisch oordeel 
over de kerk bracht. Het eindigde in 1063 (Openb. 9:12), toen de 
zesde engel de tweede (Seltsjoekse Turken) wee bracht, die 
culmineerde in de omverwerping van Constantinopel door het 
gebruik van buskruit en kanonnen. 


Het tweede Wee werd echter uitgebreid met de Protestantse 
Reformatie, die eigenlijk een andere vorm van goddelijk oordeel 
over de Roomse kerk was. Dit wee werd veroorzaakt door het 
gebruik van de drukpers, waardoor het “kleine boek" (biblaridion, 
of “kleine bijbel") in Openb. 10:2. 


De tijd van het tweede wee lijkt dan door te gaan tot in Openb. 
11waarin de twee getuigen profeteren onder vervolging door “het 
beest dat uit de afgrond opkomt" (Openb. 11:7). Dit is het beest 
of de geest van het aardse Jeruzalem-carnale, legalistische religie 
waarvan de basis een of andere versie van het Oude Verbond is. 


Hoewel deze vervolging kan worden teruggevoerd tot de tijd dat 
Kaïn Abel doodde, bereikte het probleem zijn hoogtepunt in de tijd 
van de inquisities, toen de Roomse kerk massa's 
andersdenkenden doodde en martelde in haar poging om door 
angst en dwang de macht en eenheid in de leer te handhaven. In 
deze tijd werd de liefde geofferd op het altaar van de eenheid, 
zoals we kunnen verwachten van elke vorm van godsdienst uit het 
Oude Verbond. 


Johannes ziet de martelaren dan voorgesteld door twee getuigen 
die de roeping hebben van de wet en de profeten, Juda en Israël, 
en die de scepter van Juda en het geboorterecht van Jozef hebben. 
De dood van de martelaren in de geestelijke straten van deze 
geestelijke stad lijkt samen te vallen met het einde van het 
tijdperk Thyatira (529-1517 na Christus), waarin Jezebel een 
prominente plaats inneemt (Openbaring 

2:20). Bedenk dat Jezebel de profeten had gedood, waardoor er 
slechts 7.000 overbleven als overblijfsel van de genade (1_ 
Koningen 19:18; Rom. 11:4). 


Het einde van het tijdperk Thyatira toont de dood van de 
martelaren (getuigen) gedurende 3% “dagen” van 1513-1517, 
toen kardinaal Pucini tijdens het Vijfde Lateraanse Concilie in 1514 
aan de paus verkondigde dat alle tegenstand was opgehouden. De 
twee getuigen waren “dood”. Maar toen stonden ze weer op en 
stegen op toen Maarten Luther zijn 95 stellingen op de kerkdeur in 
Wittenburg spijkerde, waarmee het begin van het Sardische 
kerktijdperk (1517-1776) werd ingeluid. 


Sardis is de edelsteen van de protestanten die het evangelie van 
rechtvaardiging door geloof alleen begonnen te verspreiden. 
Omdat zij bescherming vonden in Duitsland, Engeland en 
Nederland, was de Roomse kerk niet in staat dit opkomende tij te 
stoppen. De getuigen “stegen op“. 


In de tijd van de kerk van Sardis bestudeerden verschillende 
hervormers de Schrift en dachten na over de beginselen van het 
christelijk bestuur. Sommigen experimenteerden op kleine schaal. 
Anderen schreven verhandelingen over het “natuurrecht”, 
waarmee zij bedoelden “de wetten van de natuur en de God van 
de natuur”, d.w.z. de Schepper. Al deze inspanningen bereikten 
een hoogtepunt in 1776 met de oprichting van een nieuwe 
christelijke republiek in de Nieuwe Wereld, een protestants- 
christelijke republiek die door de roomse kerk bitter werd 
verafschuwd. De pausen vielen het idee van een republiek vaak 
aan, omdat zij de katholieke monarchieën van Europa steunden en 
geloofden dat dit de goddelijke regeringsvorm was. 


Wat betreft het begin van het derde wee, dat wil zeggen de 
zevende bazuin, is het moeilijk een enkel beginpunt aan te wijzen 


- en dat moeten we ook niet proberen. We hebben al gezien hoe 
God meerdere beginpunten instelt om ons van dubbele en 
drievoudige getuigenissen te voorzien. 


Openb. 11:13 eindigt het tweede wee met de val van “de stad", 
wat dezelfde stad moet zijn die in vers 8 wordt beschreven, waar 
de twee getuigen werden gedood. Die stad wordt Sodom, Egypte 
en (impliciet) Jeruzalem genoemd, maar niet “Babylon”. De naam 
“Babylon" is gereserveerd voor een latere fase van de vleselijke 
godsdienst en komt pas voor in Openb. 18:2. Babylon lijkt de 
naam te zijn die gebruikt wordt wanneer het zwaartepunt van de 
profetie verschuift van de kleine hoorn, zoals Daniël die zag, naar 
het extra beest dat Johannes zag in Openb. 13:11. 


Daniël zag het beest dat Johannes beschreef als komende uit de 
zee in Openb. 13:1maar Johannes zag verder dan Daniëls 
openbaring toen hij een beest beschreef dat uit de aarde kwam in 
Openb. 13:11. Dit tweede bankbeest, verbonden met het eerste 
religieuze beest, blijkt de laatste fase van de verdrukking te zijn 
vóór de komst van Christus. Zoals we later zullen zien, duurde 
deze laatste fase, bij historici bekend als “De 

Heilige Alliantie“, precies 200 jaar vanaf het Congres van Wenen in 
18141815 totdat de heerschappij aan de heiligen werd gegeven in 
20142015. 


De Boodschap van de Zevende Engel 


Wanneer engelen op bazuinen blazen, zenden zij een stille maar 
doeltreffende boodschap uit over de hele aarde. Zo zien we de 
boodschap van de zevende engel gegeven in Openb. 11:15, 

15 En de zevende engel klonk; en er gingen luide stemmen 
op in de hemel, zeggende: “Het koninkrijk der wereld is het 
koninkrijk geworden van onze Heer en van zijn Christus; en 
Hij zal heersen tot in eeuwigheid 

[aionios ton aionon, “tot in de eeuwen der eeuwen"). 

Zulke aankondigingen komen voor het feit, niet nadat ze zijn 
voltooid. 

Deze bazuin is dus de goddelijke intentieverklaring. Meer nog, het 
is een 

Verklaring van Feit in die zin dat wanneer God iets van plan is te 
doen, Hij altijd slaagt. Mensen kunnen goede bedoelingen hebben 


wanneer zij dergelijke verklaringen afleggen, maar Gods 
bedoelingen vormen het goddelijke Plan dat vanaf het begin is 
voorbestemd om te slagen. 


Veel theologen hebben God voorgesteld als lemand die vele 
tactieken uitprobeert, in de hoop er één te vinden die succesvol is 
- maar uiteindelijk verliest Hij het grootste deel van de mensheid 
en moet Hij zijn toevlucht nemen tot een ijzeren vuist van totale 
vernietiging van allen die zich tegen Zijn wil verzetten. Een 
dergelijk beeld beschrijft natuurlijk niet de God van de Schrift. 
Falen is zondigen, want het Hebreeuwse woord khawtaw (“zonde") 
betekent letterlijk het doel missen, het doel niet bereiken. God 
faalt nooit. Wanneer mensen zich verzetten tegen de wil (thelema) 
van God, weten we dus dat hun verzet was ingebouwd in het plan 
(boulema). 


Uiteindelijk wordt Gods wil altijd vervuld, maar pas nadat God 
tegenstand heeft opgeworpen, waardoor het lijkt alsof God 
moeite heeft om te slagen. Als we de factor Tijd toevoegen aan 
de wil van God, is die gelijk aan het plan. Ik schreef hierover in 
hoofdstuk 4.… van mijn boek, Het Probleem van het Kwaad. 


Dus Openb. 11:15 kan begrepen worden als een goddelijk besluit 
dat voorafgaat aan de vervulling van dat besluit. God spreekt 
erover in de verleden tijd, zoals we zo vaak zien in de Hebreeuwse 
taal. Een goed voorbeeld van deze manier van spreken vinden we 
in de 

Abrahamitische belofte in Gen. 17:5 (KJV). Paulus 
becommentarieert deze belofte in Rom. 4:17, zeggende, 


17 zoals geschreven staat: “Ik heb u tot een vader van vele 
volken gemaakt", in de aanwezigheid van de God die hij 
geloofde, die de doden levend maakt en de dingen die niet 
bestaan, als bestaande noemt. 

De KJV vat de essentie van dit idee en zegt ons dat God “de 
dingen die niet zijn, noemt alsof ze waren". Met andere woorden, 
God spreekt over toekomstige dingen alsof ze al bestaan. Hij 
spreekt over beloofde dingen alsof ze al gebeurd zijn. Dat is het 
gezichtspunt van de tijdloze God, de alfa en omega, degene die 
het einde van het begin ziet, de God die succes garandeert. 


Het is de taal van een God die vertrouwen heeft in Zijn macht en 
vermogen om te slagen in alles wat Hij wil doen. Mensen - zelfs 
religieuze mensen - hebben vaak minder vertrouwen in God dan 
God in zichzelf heeft, omdat zij denken dat het welslagen van het 
goddelijke plan (tenminste gedeeltelijk) afhangt van de wil van de 
mens. Zij begrijpen niet dat zelfs de wil van de mens door God is 
geschapen en daarom onderworpen en dienstbaar is aan de wil 
van God. 


Dus wanneer de zevende engel verkondigt dat het wereldrijk 
onder de heerschappij van Jezus Christus is gekomen, is dat 
gewoon een openbaring van het goddelijke plan vanaf het begin. 
Hoewel de mensen en hun beestenvolkeren zijn opgestaan, zoals 
Farao, om Gods wil een tijdlang te weerstaan (Rom. 9:17), kon 
zelfs Farao Gods plan niet weerstaan. Paulus vraagt in Rom. 9:19: 
“want wie verzet zich tegen Zijn plan?" Hier gebruikt Paulus het 
woord boulema, niet thelema. Rom. 9:16 zegt, 


16 Dan hangt het dus niet af van de man die wil of de man 
die loopt, maar van God die barmhartig is. 
De Ouderen in overeenstemming 


Johannes gaat verder in Openb. 11:16, 17, 18, met een 
herformulering door de vierentwintig oudsten: 

16 En de vierentwintig oudsten, die op hun tronen voor God 
zitten, vielen op hun aangezicht en aanbaden God,’ en 
zeiden: “Wij danken U, Here God, de Almachtige, die is en 
die was, omdat Gij Uw grote macht hebt genomen en 
begonnen zijt te regeren. ‘? En de naties werden woedend, 
en Uw toorn kwam, en de tijd kwam om de doden te 
oordelen, en de tijd om hun beloning te geven aan Uw 
dienaren, de profeten, en aan de heiligen en aan hen die 
Uw naam vrezen, de kleinen en de groten, en om hen te 
vernietigen die de aarde vernietigen." 

Deze oudsten breiden de boodschap van de zevende engel uit. In 
feite helpen zij ons de betekenis en implicatie ervan te 
interpreteren. Zij danken God omdat Hij “begonnen is te regeren”. 
God heeft natuurlijk altijd geregeerd, maar deze uitspraak komt in 
de context van de rebellie van de mens. Mensen en naties hebben 
zich de macht toegeëigend, denkend dat God hen het eigendom 
van Zijn schepping heeft gegeven. Maar de zevende engel geeft 


aan dat het einde van de toe-eigening door de mens in zicht is. De 
hoek is omgeslagen. De rechtmatige heerschappij zal worden 
teruggegeven aan de enige ware Koning, die zijn liefde voor de 
hele mensheid heeft bewezen. 


De vierentwintig oudsten vertellen ons in vers 18 dat “de naties 
woedend waren” omdat zij hun toegeêigende soevereiniteit 
hadden verloren. Zij zien ook dat “de tijd kwam voor de doden 
om geoordeeld te worden”. Nogmaals, het Grote Witte Troon 
oordeel zou pas komen aan het eind van de duizend jaar na de 
wederkomst van Christus, maar de oudsten zien het al 
aankomen en behandelen het als een voldongen feit. 


De oudsten zien ook dat beloningen worden gegeven aan de 
heiligen en profeten, en oordelen over “degenen die de aarde 
vernietigen”. Zonde is altijd op de een of andere manier 
vernietigend. De mensen hebben de illusie dat ware vrijheid het 
recht is om te zondigen, zonder te beseffen dat de zonde hen tot 
slaaf maakt. God weet wel beter en wil hen bevrijden van zulke 
kinderlijke onzin. 


Gods bedoeling is de aarde te redden, terwijl de opstandige 
systemen van de mensen werken om haar te vernietigen. Nu we 
het einde van het tijdperk naderen, wordt het zelfvernietigende 
regeringsbeleid steeds duidelijker voor degenen die inzicht 
hebben in zulke dingen. Wetenschappers worden ingehuurd om 
voedsel genetisch te veranderen om een slechte gezondheid te 
bevorderen, en om de biodiversiteit te vernietigen die als 
concurrent wordt gezien. De wetenschap heeft de middelen 
gecreëerd om de aarde vele malen te vernietigen. Door 
homoseksueel gedrag te normaliseren in plaats van manieren te 
vinden om het te genezen, bevordert men opnieuw de dood. Er is 
zelfs een agenda die het doden van 90% van de mensheid 
promoot om “de aarde te redden van de mensen". 


Dit alles en nog veel meer is het resultaat van de rebellie van de 
mens tegen Gods recht om te heersen over wat Hij heeft 
geschapen. De onenigheid van de mens met Gods wet is de weg 
des doods. Mozes vertelde Israël in Deut. 30:15-19, 

15 Zie, ik heb vandaag leven en voorspoed, en dood en 
tegenspoed voor u gesteld;'® daarin beveel ik u vandaag de 


Heer, uw God, lief te hebben, in zijn wegen te wandelen en 
zijn geboden en zijn inzettingen en zijn oordelen te 
onderhouden, opdat u leeft en u vermenigvuldigt, en opdat 
de Heer, uw God, u zegent in het land waar u binnengaat 
om het te bezitten…'® Ik roep hemel en aarde vandaag tot_ 
getuige tegen u, dat ik leven en dood, de zegen en de vloek 
voor u heb gesteld. Kies dus voor het leven, opdat u leeft, u 
en uw nakomelingen. 

Hemel en aarde zijn de ultieme manifestatie van de twee 
getuigen. Wanneer de aarde getuigt van de decreten van de 
hemel, dan worden alle dingen op aarde vastgesteld zoals in de 
hemel. 


Hoofdstuk 14 
De Hemelse Tempel geopend 


Toen de zevende engel op zijn bazuin blies in Openb. 
11:15krijgen we meteen een beeld van het einde (of resultaat), 
ook al moeten al die gebeurtenissen op aarde nog worden 
uitgewerkt. Vanuit het hemelse standpunt is het werk met succes 
volbracht, maar we moeten begrijpen dat de bazuin een goddelijk 
besluit is dat nog moet worden uitgevoerd. Met andere woorden, 
het decreet is een belofte die niet kan mislukken, en alle eerdere 
bazuinen en hun overeenkomstige aardse gebeurtenissen hebben 
de basis gelegd voor de omverwerping van alle usurpators. 


Openbaring 11:19 zegt dan, 

19 En de tempel van God, die in de hemel is, werd geopend; 
en de ark van Zijn verbond verscheen in Zijn tempel, en er 
waren bliksemflitsen en geluiden en donderslagen en een 
aardbeving en een grote hagelbui. * En er verscheen een 
groot teken in de hemel… 

De implicatie is dat vóór de kroning van Jezus Christus als Koning 
der schepping, de hemelse tempel GESLOTEN was. Maar toen de 
tempeldeuren werden geopend, “verscheen de ark van zijn 
verbond”, dat wil zeggen, hij werd voor iedereen zichtbaar. Het 
Griekse woord is horao, “zien met de ogen“. Bovendien verschijnt 
bij het openen van de tempel een groot teken aan de hemel, 
waarover Openbaring 12 handelt. Het is de met de zon beklede 
vrouw. Het “en” in Openb. 12:1 is een Hebreeuws 
verbindingselement dat in het hele Oude Testament wordt 
gebruikt en dat in dit geval de geopende tempel verbindt met het 
teken van de vrouw. 


Hoewel de hemelse tempel hier wordt geopend, blijft de ark zelf 
gesloten totdat we hem geopend zien in Openb. 15:5, 6, 

> Na deze dingen keek ik, en de tempel van de tabernakel 
van getuigenis in de hemel werd geopend,® en de zeven 
engelen die de zeven plagen hadden, kwamen uit de 
tempel. 

Deze zeven engelen zijn aangewezen om de zeven kommen wijn 
over 


Babylon uit te gieten bij de definitieve omverwerping van die grote 
stad. 


In de tussentijd tussen de opening van de tempel en de opening 
van de ark zien we in hoofdstuk 12-14 veel gebeurtenissen 
plaatsvinden. Deze gebeurtenissen maken alle deel uit van de 
zevende bazuin, maar werpen Babylon nog niet omver. 


Het feest van de trompetten 


Het openen van de tempel in de hemel is een gebeurtenis die 
samenhangt met het feest van de Bazuinen (Rosj Hoshana), dat 
werd gehouden op de eerste dag van de zevende maand. Hoe 
weten we dat? 


De basisstructuur van het boek Openbaring is gebaseerd op de 
Hebreeuwse kalender, die in zevens is afgebakend. Om de zeven 
jaar is er een sabbatsrustjaar. Tijdens dat sabbatsjaar zijn er 
twaalf maanden, die elk beginnen wanneer de wachters bij 
zonsondergang de eerste maansikkel boven de horizon zien. 
Wanneer de maan werd gezien, werd op de bazuin geblazen om 
het begin van de eerste dag (avond) van de volgende maand aan 
te geven (Num. 10:10). 


De eerste trompet werd dus geblazen op de eerste dag van de 
eerste maand, en de zevende trompet op Rosh Hoshana (Lev. 
23:24), de eerste dag van de zevende maand. Rosj Hoshana was 
echter belangrijker dan andere eerste dagen van de maand, 
omdat het beschouwd werd als de eerste dag van de schepping - 
de geboorte van de aarde zelf. Men geloofde ook dat het de dag 
was waarop in de toekomst de doden zouden worden opgewekt. 
Vandaar dat “de laatste bazuin" in 1 Thess. 4:16 de zevende 
bazuin, de laatste die de opeenvolging van maanden markeert die 
leidt tot het laatste Mozaïsche feest, het Loofhuttenfeest. 


Tijdens het Loofhuttenfeest in de zevende maand (bazuin) 
moesten zij op elk van de zeven Loofhuttendagen een drankoffer 
uitgieten (Num. 29:19, 22, 25, enz.). Dit zijn de zeven schalen 
wijn die in de tijd van de zevende bazuin (maand) worden 
uitgegoten. 


We zien dus dat de zeven zegels in het boek Openbaring staan 
voor de zeven jaren van een sabbatcyclus. De zeven bazuinen 
komen in het zevende zegel, omdat deze geprofeteerd worden in 
de zeven maanden van dat sabbatjaar. Tenslotte zijn de zeven 
kommen wijn in Openbaring 16 geprofeteerd door de zeven 
drankoffers in het Loofhuttenfeest, dat in de zevende maand valt. 


Dit geeft ons de context van de zevende bazuin in de profetische 
structuur van Openbaring. Het is bedoeld om de profetie van Rosj 
Hoshana uit te beelden, die op haar beurt leidt tot het 
Loofhuttenfeest en de uiteindelijke ineenstorting van Babylon op 
de achtste dag van Loofhutten. 


De Storm 


Het openen van de tempel veroorzaakt een geestelijke "storm", 
compleet met bliksem, donder, hagel en zelfs een aardbeving. (De 
redactie van The Emphatic Diaglott vertelt ons dat het Vaticaans 
Manuscript “en een aardbeving" weglaat, maar Panins Numeric 
English New Testament bevat deze zin wel. Panin's studie van de 
tekst toont aan dat het noodzakelijk is deze op te nemen om de 
numerieke patronen te behouden die in de tekst zelf zijn 
ingebouwd). 


De bliksem wordt Gods “pijlen” genoemd (Psalm 77:17), en pijlen 
zijn ook zonen (Psalm 127:4). De bliksem vertegenwoordigt dus 
de zonen van God. Gods stem wordt gehoord in de “donder* 
(Psalm 77:18; 2 Sam. 22:14; Joh. 12:29), en omdat de donder 
het geluid is van de bliksem, is wat wordt afgebeeld de stem van 
God die spreekt door zijn zonen. 


Terwijl de zonen van God stem geven aan de goddelijke decreten 
die zij horen vanaf de troon (ark) in de hemelse tempel, 
overstemmen de oordelen van God de bezwaren van de 
beestachtige regeringen die de aarde hebben ingenomen. Terwijl 
deze machten van de duisternis één voor één worden 
teruggedrongen, komt uiteindelijk de tijd dat de heiligen hun 
rechtmatige plaats innemen en het Koninkrijk bezitten. 


Geestelijke “hagel” is waarheid, want we lezen in Jesaja 28:17 
dat “hagel de schuilplaats van leugens zal wegvagen.” Deze hagel 


van waarheid komt van de zonen van God, als de decreten van 
God uit hun mond donderen. Wanneer regeringen van mensen 
omver worden geworpen, stelt de Schrift dit voor als 
aardbevingen. 


Dit alles wordt afgebeeld in Openb. 11:19 om ons voor te 
bereiden op de volgende gebeurtenis in hoofdstuk 12. Het openen 
van de tempel in de hemel onthult de met de zon beklede vrouw, 
en in feite blijkt dit de boodschap te zijn die van de zonen van God 
komt in de bliksem en de donder. In feite wordt in het twaalfde 
hoofdstuk de twaalfde letter van het Hebreeuwse alfabet 
afgebeeld (lamed), die letterlijk een ossenprikkel is die gezag 
vertegenwoordigt. Openbaring 12 gaat dus over het conflict over 
wie legitiem gezag heeft over de aarde. 


Het boek Rechters 


Het boek Rechters vertelt ons hoe God bepaalde “rechters” (of 
“redders, bevrijders”) oprichtte om Israël te bevrijden van zes 
verschillende veroveringen in zijn geschiedenis in het oude land. 
Deze veroveringen vonden plaats na de dood van Jozua, maar 
vóór de kroning van koning Saul. God nam de eer voor al deze 
veroveringen op zich en vertelde ons dat de gevangenschap een 
goddelijk oordeel was over de natie vanwege haar wetteloosheid. 


Toen Israël zich bekeerde en terugkeerde tot God en Zijn wet, riep 
God een “rechter“ op om hen te bevrijden. 


Er waren zes veroveringen en zes rechters die Israël in deze tijd 
verlosten. Hun namen zijn profetisch, want als we ze aan elkaar 
rijgen, ontstaat een profetie als verborgen boodschap. 


Othniel (Rechters 3:9) betekent “de kracht of macht van God". 
Ehud (Rechters 3:15) betekent “verenigd”. 


Barak (Rechters 4:6) betekent "bliksem". Hij bevrijdde Israël 
met de hulp van Debora, wiens naam “een bij" betekent. 


Gideon (Rechters 6:11) betekent “een veller (van bomen); 
strijder”. 


Jefta (Rechters 11:1) betekent “hij zal openen.” 


Samuel en de Ark zelf verlosten Israël in 1 Sam. 6, 7. Eerst 
overwon de ark de god van de Filistijnen (1 Sam. 5:11), en nadat 
zij de ark zeven maanden hadden vastgehouden (6:1), stuurden zij 
haar terug naar Israël in de tijd van de tarweoogst (6:13). Met 
andere woorden, de ark was in handen van de Filistijnen van 
Loofhutten tot Pinksteren. 


De Israêlieten (korenverzamelaars) openden de ark om te zien of 
de tafelen der wet en het verborgen manna er nog in lagen (6:19), 
zich niet realiserend dat zij niet bevoegd waren de ark te openen 
of zelfs maar aan te raken. Velen stierven daardoor. Tenslotte, in 1 
Sam. 7:6 leidde de profeet het volk in een gebed van berouw en 
leidde hen vervolgens naar de overwinning in een strijd tegen de 
Filistijnen (7:10). 


Dit is een korte samenvatting van de profetische gebeurtenissen 
in het boek Rechters tot aan de tijd van Samuêl, die vervolgens 
Saul tot koning zalft. 


De naam van Othniël wijst, gezien in de context van de twee 
volgende rechters, op de donder, die de stem, de kracht of de 
macht van God is. Door de betekenis van al hun namen aan elkaar 
te rijgen, lezen we dus: 

De stem van God verenigd in Zijn zonen (en dochters zoals 
Debora) zal de vijand neerslaan en de ark openen. 


Bijzonder interessant in deze reeks is dat Jefta onwettig geboren is 
(Rechters 11:1), en toch werd hij geroepen als rechter. De 
omstandigheden van zijn geboorte, samen met zijn naam, 
suggereren een diepere profetie die parallel loopt met de acties 
van die Israëlieten die de ark zonder toestemming openden. De 
korenverzamelaars waren types van de Pinksterlingen, die de ark 
niet mogen openen, want men moet van het Loofhuttenfeest zijn 
om een ware zoon van God te zijn. 


Hoewel dit verhaal een terzijde is van de hoofdstroom, geeft het 
ons toch een belangrijke les. Bovendien laat het ons zien waarom 
de ark in de hemel pas wordt geopend in Openb. 15:5. De 
hoofdstukken voorafgaand aan dit vers spreken over de 


kerkgeschiedenis tijdens het Pinkstertijdperk. De ark kon pas 
worden geopend in de tijd van het einde, toen de zonen van God, 
gemachtigd door Loofhutten, bevoegd waren om in de ark te 
kijken die in de hemel werd geopend. 


Daarom kunnen we zeggen dat wanneer Openb. 11:19 beschrijft 
dat de tempel wordt geopend, dit ter voorbereiding is op de 
volgende stap, wanneer de ark zou worden geopend in Openb. 
15:5. De tussentijd tussen deze twee gebeurtenissen is 
gedeeltelijk bedoeld om gekwalificeerde zonen van God voort te 
brengen om in de geopende ark te kijken en de tafelen der wet en 
het verborgen manna te zien en te begrijpen. 


Kwalificaties voor het openen van de Ark 


De wet en het verborgen manna worden samen geopenbaard, 
want beide zijn vervat in de ark, die de troon van God is. Dit was 
de specifieke beloning voor de overwinnaars van Pergamum, want 
Openb. 2:17 zegt: “Wie overwint, aan hem zal ik wat van het 
verborgen manna geven, en ik zal hem een witte steen geven.” In 
deze zin stellen het manna, dat “als korianderzaad" was (Exodus 
16:31) en de witte steen der wet de inhoud van de ark des 
verbonds voor. 


Het manna, afgebeeld als “zaad”, is de boodschap van het 
zoonschap - om door het zaad van het evangelie door het werk 
van de Heilige Geest door God verwekt te worden. Wij lezen 
hierover in 1 Petrus 1:23-25, 

23 Want u bent niet verwekt uit vergankelijk maar 
onvergankelijk zaad, namelijk door het levende en 
blijvende woord van God. °° Want [citeert Jesaja 40:6-3] “Al 
het vlees is als gras, en al zijn heerlijkheid als de bloem 
van het gras. Het gras verdort en de bloem valt af‚°° maar 
het woord van de Heer blijft tot in eeuwigheid." En dit is 
het woord dat u werd verkondigd. 

Er zijn lange tijd boodschappen over zoonschap gepredikt zonder 
de wet, en de wet is gepredikt zonder een begrip van zoonschap. 
Het eerste leidt tot wetteloze genade, terwijl het tweede leidt tot 
onvruchtbare, legalistische godsdienst. Samen echter brengen de 
wet en het verborgen manna de openbaring van de waarheid die 


de vruchten van gerechtigheid voor het Koninkrijk kan 
voortbrengen. 


Hoofdstuk 15 
De vrouw en haar zoon 


Toen de tempel in de hemel werd geopend, waren donder, 
bliksem, hagel, een aardbeving en een teken in de hemel te zien. 
Het teken was dat van Maagd die een zoon voortbracht en het 
conflict met een grote draak. Openb. 12:1, 2 zegt, 

tl En er verscheen een groot teken aan de hemel: een vrouw, 
bekleed met de zon en de maan onder haar voeten, en op 
haar hoofd een kroon van twaalf sterren;® en zij was 
zwanger; en zij huilde, omdat zij weeën had en pijn had om 
te baren. 

Dit is een van de meest opvallende verwijzingen in het boek 
Openbaring naar de sterrenbeelden aan de hemel, die misschien 
wel de oudste opgetekende profetieën waren. Deze hemelse 
tekenen gaan terug tot Gen. 1:14, 

4 Toen zei God: “Laat er lichten zijn in het uitspansel van 
de hemel om de dag van de nacht te scheiden, en laat ze 
zijn als tekenen, en als seizoenen, en als dagen en jaren." 
Wat is een teken? 


Een teken is iets dat is aangewezen om iets anders voor te stellen. 
Het Hebreeuwse woord dat hier wordt gebruikt is (?2?) owth, 
waarvan het grondwoord, gespeld met dezelfde letters, maar 
anders uitgesproken, uwth is. Hebreeuwse grondwoorden zijn 
altijd werkwoorden, en in dit geval betekent uwth “instemmen of 
overeenkomen". Met andere woorden, een teken is iets dat een 
dubbele getuigenis afgeeft die in overeenstemming is met iets 
anders. 


Zowel de stam van het werkwoord als het zelfstandig naamwoord 
worden gespeld met drie Hebreeuwse letters: de eerste (alef), de 
laatste (tav), en in het midden een vav, een verbindingsstuk dat 
een spijker of pin betekent en vaak vertaald wordt met “en”. 
Wanneer het Hebreeuwse schrift een zin begint met “en”, wordt 


dat gewoonlijk geschreven met een vav. Met andere woorden, een 
teken (owth) drukt de waarheid uit dat God de eerste en de 
laatste is. Dit is de gedachte die wordt uitgedrukt in het 
Hebreeuwse woord voor een teken. 


Bij uitbreiding brengt dit de waarheid over dat God het einde van 
het begin kent. Omdat Hij tegelijkertijd aan beide uiteinden van de 
geschiedenis staat, staat Hij buiten de tijd en leidt Hij de 
geschiedenis met een voordeel ten opzichte van degenen die door 
de tijd beperkt zijn. 


Het sterrenbeeld Maagd 


Johannes ziet het sterrenbeeld Maagd aan de hemel verschijnen. 
Het is een van de tekens die God niet alleen schiep, maar ook 
benoemde (Psalm 147:4) om het evangelieverhaal tot 
uitdrukking te brengen. Niet alleen dit teken, maar ze spreken 
allemaal in stilte het evangelie uit tot de hele aarde, vertelt David 
ons in Psalm 19:1-4, 

! De hemelen vertellen van de heerlijkheid van God; en 
hun uitgestrektheid verkondigt het werk van zijn handen. ? 
Dag aan dag wordt er gesproken en nacht aan nacht wordt 
er kennis geopenbaard. * Er is geen spraak, noch zijn er 
woorden; hun stem wordt niet gehoord. * Hun lijn is 
uitgegaan over de hele aarde, en hun uitspraken tot aan 
het einde van de wereld… 

De onderstreepte uitspraak in vers 1 (hierboven) heeft een 
numerieke waarde van 888, wat in het Grieks hetzelfde is als 
Jezus. Of dit verwijst naar Christus als degene die de heerlijkheid 
van God verklaart, of alleen de hemel die Christus verklaart als de 
heerlijkheid van God, kunnen we niet met zekerheid zeggen. 
Volgens mij is het beide, want het evangelie van Christus is vanaf 
het begin der tijden aan de hele wereld verkondigd. Zo verwijst 
ook Paulus hiernaar in Rom. 10:18, zeggende, 

18 Maar ik zeg, ze hebben het toch nooit gehoord? Jawel: 
“Hun stem is uitgegaan naar de hele aarde, en hun 
woorden naar de uiteinden van de wereld." 

Het evangelie werd uitgedrukt in de hemel en was in het begin 
min of meer bekend bij alle culturen. Het was de eerste Universele 
Bijbel, geschreven als tekens, profeterend van het goddelijke plan 
om Zijn Zoon te zenden via een Maagd, die Zijn leven zou geven 


om de wereld te redden. De waarheid in de sterren en 
constellaties nam in de loop der tijd af en werd vaak veranderd, 
verdraaid en misbruikt door astrologen, maar wat de mensen met 
de waarheid deden, elimineerde de oorspronkelijke boodschap 
ervan niet en verminderde de waarde ervan niet. 


De hemel is verdeeld in twaalf hoofdtekens met drie kleinere 
sterrenbeelden die elk van de twaalf ondersteunen. Er zijn dus 
eigenlijk 48 sterrenbeelden die het evangelie in beeldvorm 
verkondigen. Zo wordt Maagd, de Maagd, ondersteund door drie 
andere (Decanen genoemd). De eerste is Coma, het Kind, onthuld 
door de namen van de sterren binnen dat sterrenbeeld, waarvan 
de namen De Taken De Gewenste betekenen. 


Het tweede decan is de Centaur, die de twee naturen van Christus 
uitbeeldt - half mens, half paard. De derde is Bootes, of Arcturus, 
de Grote Herder en Oogster, die een stok en sikkel vasthoudt. 
Bootes is het hoofdonderwerp van Openb. 14:14-17waar 
Christus wordt afgebeeld met “een scherpe sikkel in zijn hand” 
waarmee Hij de aarde oogst. 


Het is niet haalbaar om een volledige studie van het evangelie in 
de sterren te geven, en ik heb ook niet de tijd gehad om zelf zo'n 
boek te schrijven. Er zijn andere boeken over geschreven, 
waaronder het boek van E. Raymond Capt, The Glory of the Stars; 
het boek van Joseph Seiss, The Gospel in the Stars; en het boek 
van Dr. E. W. Bullinger, The Witness of the Stars. Als u The 
Companion Bible heeft, kunt u Dr. Bullinger's samenvatting van de 
sterrenbeelden en hun evangelieboodschap opzoeken in Bijlage 
12. 


Coma, de Zoon van de Maagd 


Het teken Maagd, vergezeld van Coma, haar Kind, staat centraal 
in Openb. 12:1, 2. Het is waar het sterren-evangelie begint. 
Hoewel sommige christelijke theologen erover twisten of Maria 
een maagd was of gewoon een jonge vrouw, benadrukken alle 
tradities van elke cultuur de maagdelijkheid van de vrouw in de 
hemel. Deze waarheid werd vanaf het begin universeel begrepen. 
Seiss vertelt ons, 


“Honderd jaar voor Christus werd in Gallië een altaar gevonden 
met deze inscriptie: “Aan de maagd die zal voortbrengen." En 
deze maagd in het teken is de houdster en brenger van een 
roemrucht Zaad. In haar hand is de Spica, de korenaar, het beste 
zaad, en die Spica wordt aangeduid door de helderste ster van het 
hele sterrenbeeld. (Het Evangelie in de Sterren, blz. 28) 


Jezus zelf verwees naar dit thema en paste het op zichzelf toe in 


Johannes 12:24, 

4 Waarlijk, ik zeg u: tenzij een graankorrel in de aarde valt 
en sterft, blijft hij alleen; maar als hij sterft, draagt hij 

veel vrucht. 

De maagd draagt een tak in haar andere hand, een ander teken 
van de Messias. Jesaja 4:2 noemt de Messias de Tak (Hebreeuws: 
Zemach), zeggende, 

2 In die dag zal de tak van de Heer mooi en glorieus zijn, en 
de vrucht van de aarde zal de trots en de versiering zijn 
van de overlevenden van Israël. 

Evenzo profeteert Zacharia aan Jozua, de hogepriester (één van 
de twee getuigen in zijn tijd): “Ik ga Mijn knecht, de tak, 
binnenhalen" (Zach. 3:8). 

Opnieuw, Zach. 6:12 zegt, 

2 Zeg dan tot hem: “Zo zegt de Heer der heerscharen: ‘Zie, 
een man wiens naam Filiaal is, want Hij zal zich vertakken 
vanwaar Hij is, en Hij zal de tempel van de Heer bouwen.” 
Coma, het Kind, was ook bekend als De Gewilde. In Egypte werd 
het kind Shes-nu genoemd, “de gewenste zoon.” Hiernaar wordt 
verwezen in 


Hag. 2:7 (KJV)waarin staat, 

’ HEn Ik zal alle volken doen schudden, en het verlangen 
van alle volken zal komen; en Ik zal dit huis met 
heerlijkheid vervullen," zegt de Heer der heerscharen. 

De Grieken veranderden later Coma van de Gewenste Zoon in een 
bundel haar. Seiss verklaart dit: 


“De Grieken wisten niet hoe ze het moesten vertalen, en namen 
daarom 

Coma in de betekenis van hun eigen taal, en noemden het haar- 
Berenice's Haar. Het verhaal is dat die prinses haar haar, de kleur 
van goud, gaf als een votief offer voor de veiligheid van haar 


broer; dat haar verdween. De zaak werd verklaard door de 
verzekering dat het naar de hemel werd gebracht om te schitteren 
in het sterrenbeeld Coma. Vandaar dat we een bundel 
vrouwenhaar hebben op de plaats van ‘het verlangen van alle 
volkeren'.” (p. 29) 


Haggai's verwijzing naar “het verlangen van alle naties” heeft een 
numerieke waarde van 528, die op de Solfêge muziekschaal de 
frequentie is van liefde en genezing. Men gelooft dat het DNA 
geneest. Het is mi op de schaal (als in do, re, mi), wat een 
afkorting is voor wondernoot of toon. Dr. Leonard Horowitz noemt 
het de “muzikale mathematische matrix van de schepping". 


Het Hebreeuwse woord maphteach, “sleutel”, heeft een numerieke 
waarde van 528. Het is de “sleutel” van David in Jesaja 22:22. 
Davids naam betekent "liefde". Al deze dingen wijzen erop dat 
Coma een beeld is van Jezus Christus die uit een maagd is 
geboren en het Verlangen van alle volken is. 


Bekleed met de zon 


Elk jaar als de zon door de sterrenbeelden lijkt te bewegen, wordt 
van Maagd gezegd dat hij een maand lang “bekleed is met de 
zon”, te beginnen eind augustus. De zon doorkruist Maagd 
gewoonlijk van 23 augustus tot 22 september. Daarom is de 
terminologie van Johannes in Openb. 12:1, 2 een gebeurtenis 
voorstellen die in deze tijd van het jaar plaatsvindt. Het laat zien 
dat Maria niet in december, maar in september ging bevallen. 


Hoewel dit teken elk jaar voorkomt, gebeurt het slechts zelden in 
combinatie met “de maan onder haar voeten”. Dit teken deed zich 
vier jaar achtereen voor: 15 september 1996, 2 oktober 1997, 21 
september 1998 en 11 september 1999. De maan leek van 
Maagd's schoot naar haar voeten te gaan. U kunt de kaarten van 
1996 en 1999 hier bekijken: 


http://sonstoglorv.com/Revelation12starSignBirth.htm 


We namen toen nota van deze gebeurtenis en werden ertoe 
aangezet gebedscampagnes te houden die we “Drakenoorlogen" 
noemden. Toen het Maagdenteken in 1999 zijn hoogtepunt 
bereikte, werden we ertoe gebracht een gebedscampagne te 


houden die we Drakeneinde noemden. Ik schreef hierover in 
hoofdstuk 21.… van mijn boek, De oorlogen van de Heer. 


Het Maagdenteken is ook van belang voor ons, omdat de tekenen 
zich voordeden onmiddellijk nadat wij op 22 september 1996 het 
120" Jubeljaar van Adam mochten uitroepen. Al met al geloof ik 
dat Johannes’ openbaring sprak over onze tijd, specifiek van 1996- 
1999, eindigend op de 2000" verjaardag van Jezus’ geboorte in 
1999. (Jezus werd geboren in september van 2 voor Christus, 
maar omdat er geen Jaar O was, duurde het 2000 jaar van 2 voor 
Christus tot 1999 na Christus). 


Ik geloof dat de tempel werd geopend in 1996, en dat toen het 
teken 

Maagd aan de hemel werd gezien. In 1999 voltooiden we de 
tweede “dag” (2000 jaar) sinds Jezus’ geboorte, en gingen we het 
begin in van de derde dag die in Hosea 6:2 wordt voorspeld, 

* Hij zal ons na twee dagen doen herleven; op de derde dag 
zal hij ons opwekken om voor zijn aangezicht te leven. 

Uit deze grote tekens die van 1996-1999 in Maagd verschenen, 
blijkt dat we in het begin van de derde dag leven, en dat we 
moeten uitkijken naar de opstanding van de doden in samenhang 
met de komst van Christus. 


Hoofdstuk 16 
Het teken van de draak 


De zevende engel in Openb. 11:15 kondigde het Koninkrijk en de 
heerschappij van Jezus Christus aan, ook al was het nog geen 
voldongen feit. Hieruit blijkt dat het teken van de opening van de 
tempel, samen met het teken van de barendende vrouw, niet 
moet worden toegeschreven aan het einde van de zesde bazuin, 
maar aan het einde van de zevende. 


Het vrouwenteken werd letterlijk vervuld aan de hemel van 1996- 
1999, toen de maan door Maagd ging van haar schoot naar haar 
voeten tijdens de maand waarin zij met de zon werd bekleed. Elk 
jaar werd de maan perfecter geplaatst tot het hoogtepunt in 1999. 


Destijds werd gemeld dat dit de eerste keer in de bekende 
geschiedenis was dat dit was gebeurd. Greg Killian schreef 
destijds op zijn website: 


“Deze bijzondere positionering van de mazzaroth (sterrenbeeld) 
Bethulah, de maagd, die op het punt staat de maan (de messias) 


te baren, is nooit eerder voorgekomen, en zal ook nooit meer 
voorkomen, vanwege de precessie van de equinoxen.” 


Daarom is het niet moeilijk te concluderen dat dit specifiek de 
gebeurtenis was die Johannes zag in zijn openbaring van het teken 
dat leidde tot de vestiging van het Koninkrijk. De vervulling van 
het teken vond plaats onmiddellijk nadat wij op 23 september 
1996 het Jubeljaar hadden uitgeroepen. Die afkondiging is 
natuurlijk een ander verhaal - te lang om hier te vertellen. Het 
eigenlijke 120 Jubeljaar van Adam zou volgens ons in oktober 
1986 worden uitgeroepen, maar (zoals Jesaja deed in de tijd van 
Hizkia) konden wij dat tien jaar te laat doen en het met 
terugwerkende kracht toepassen. Wij noemen dit de 
Hezekiafactor, nadat wij deze ontdekten in oktober 1994 - lang 
voordat wij wisten dat het Maagdenteken spoedig zou worden 
gezien. 


Het punt is dat Maagd onmiddellijk na het afleggen van deze 
verklaring vier jaar achtereen de maan leek te baren - voor het 
eerst en voor het laatst in de geschiedenis. Dit suggereert dat we 
het einde naderen van de tijd van de zevende bazuin, en dat het 
Koninkrijk van Christus zelfs nu wordt gevestigd. Maar deze grote 
gebeurtenis in de geschiedenis komt niet zonder tegenstand. 


De Drakenoorlogen 


Openb. 12:3, 4 stelt ons voor aan “een grote rode draak" in de 
hemel: 

3 En een ander teken verscheen aan de hemel; en zie, een 
grote rode draak, hebbende zeven koppen en tien horens, 
en op zijn koppen waren zeven diademen. * En zijn staart 
vaagde een derde van de sterren van de hemel weg en 
wierp ze op de aarde. En de draak stond voor de vrouw die 
op het punt stond te baren, opdat hij, wanneer zij zou 
baren, haar kind zou verslinden. 


Deze draak is een ander teken aan de hemel, bekend als Draco, 
dat ongeveer een derde van de hemel omcirkelt. Het 
sterrenbeeld Draco is een van de drie decanen van Sagittarius, 
de Boogschutter, die Christus voorstelt in zijn overwinning op 
Draco. De helderste ster van Draco wordt Thuban genoemd, “de 
subtiele“, wat herinnert aan de uitspraak in Gen. 3:1 (KJV): "de 
slang was subtieler [of subtieler] dan alle dieren van het veld 
die de Here God had gemaakt.” Ongeveer 4600 jaar geleden was 
Thuban de Poolster, maar tegenwoordig is die vervangen door 
Polaris. In de loop der tijd is de oriëntatie van de aarde 
weggeschoven van de helderste ster van Draco, Thuban. 


In het Hebreeuws is een “boogschutter" (moreh) een leraar, omdat 
hij “het doel raakt” met echt onderwijs. 


Een boogschutter-leraar heeft leerlingen, of geestelijke zonen, die 
zijn 

“pijlen” zijn. Christus is de Leraar der gerechtigheid in Joël 2:23, 
23 Verheug u dus, zonen van Sion, en wees blij in de Heer, 
uw God, want 

Hij heeft u de vroege regen [moreh] gegeven voor uw 
rechtvaardiging [Zadok], en Hij heeft voor u de regen 
neergegoten, de vroege en de late regen als voorheen. 

Een alternatieve weergave van de onderstreepte zin hierboven 
is: “Hij heeft u de Leraar der Gerechtigheid gegeven.” Dit was 
een gemeenschappelijk thema in de Dode Zee-rollen. 


“De uitdrukking moreh (ha)zedeg, Leraar der gerechtigheid, komt 
zeven keer voor in de Habakkukk pesher.* 


http://www.world-destiny.com/teachright.html 


In feite was dit hoe de Sadduceeën deze fase in Joël 2:23 
begrepen, want zij geloofden dat hun stichter, een man genaamd 
Zadok, wat “gerechtigheid” betekent, deze voorspelde Leraar der 
Gerechtigheid was. (Er waren twee groepen Sadduceeën, zij die 
als “corrupt” werden beschouwd en in de tempel van Jeruzalem 
dienden, en de puristische Sadduceeën van de gemeenschap van 
Qumran bij de Dode Zee). 


Deze Leraar der gerechtigheid, genoemd in Joël 2:23, werd ook 
de “Fontein der gerechtigheid” genoemd, omdat Moreh vertaald 
kan worden als regen, boogschutter of leraar. Het verband tussen 
deze alternatieve betekenissen van het woord is ook te zien in Job 
29:20-23, 

2 Mijn glorie is altijd nieuw bij mij, en mijn boog is 
vernieuwd in mijn hand. * Naar mij luisterden zij en 
wachtten, en zwegen voor mijn raad. ° Na mijn woorden 
spraken zij niet meer, en mijn rede viel op hen neer. ** En 
zij wachtten op mij als op de regen, en openden hun mond 


als op de lenteregen. 
We zien hier het beeld van leerlingen die wachten op de “raad” 


van de leraar, zoals mannen wachten op de regen. De leraar wordt 
afgebeeld met een boog in zijn hand, alsof hij een boogschutter is, 
maar zijn woorden zijn als regen. 


Dus we zien Sagittarius de Boogschutter zegevieren over Draco. 
De Drakenoorlogen die wij van 1996-1999 door middel van 
geestelijke oorlogvoering voerden, duurden ongeveer 3% jaar. De 
belangrijkste gevechten waren verdeeld in drie rondes, één per 
jaar, in 1997, 1998 en 1999. De oorlogsvoering eindigde met een 
laatste slag die we “Drakeneinde” noemden. Die werd 
uitgevochten van 19 augustus tot 2 september 1999, vlak voor 
Jezus’ 2000" verjaardag, die in 1999 viel op 11/12 september. 


De rode draak bij Jezus' geboorte 


Openbaring 12:5 zegt, 

> En zij baarde een zoon, een mannelijk kind, dat met een 
ijzeren staf over alle volken zal heersen; en haar kind werd 
opgenomen tot God en tot zijn troon. 

Het oorspronkelijke patroon was duidelijk te zien toen koning 
Herodes probeerde Jezus te doden toen hij ongeveer drie 
maanden oud was. Jezus werd geboren op het feest van de 
Bazuinen, 29 september 2 v. 

Chr., en de wijzen arriveerden rond 25 december van dat jaar toen 
Jupiter boven Bethlehem zweefde (gezien vanuit Jeruzalem). De 
wijzen hadden de westwaartse beweging van Jupiter gevolgd sinds 
hij Regulus had “gekroond”, de grote ster die tussen de voeten 
van Leeuw, de leeuw, staat. 


Regulus, is de “regelaar”, die in Gen. 49:10 (KTV) de "Wetgever" 
tussen de voeten van de leeuw wordt genoemd. De wijzen 
(magiërs) hadden over deze profetie geleerd van Daniël enkele 
eeuwen eerder, dus toen zij Jupiter, de planeet van de koning, een 
lus zagen maken over Regulus, zagen zij dit als het teken van de 
geboorte van de Messias. 


Toen de magiërs in Jeruzalem aankwamen, informeerden zij bij 
koning Herodes naar de geboren Messias. Herodes was verontrust 
en zei hen dat als ze Hem zouden vinden, ze hem verslag 

moesten uitbrengen. De magiërs vonden Jezus inderdaad, maar 
keerden via een andere route terug naar hun land. Koning Herodes 
doodde vervolgens de kinderen in Betlehem, maar Jozef en Maria, 
die gewaarschuwd waren, hadden Jezus al in veiligheid gebracht 
in Egypte. 


Herodes was half-ldumees (d.w.z. Edomiet). Edom betekent “rood.” 
Hij was de manifestatie van de rode draak in die tijd, die 
probeerde “haar kind te verslinden”. Johannes probeert niet het 
hele verhaal van Christus’ geboorte en leven weer te geven, maar 
zegt alleen dat Hij “werd opgenomen naar God en zijn troon”. Het 
Griekse woord “opgenomen" is harpazo, het woord dat gebruikt 
wordt in 1 Thess. 4:17 dat gewoonlijk wordt gezien als “de 
vervoering”. Het is een hemelvaart, en in het geval van Jezus 
Christus is het een hemelvaart naar de troon. 


Hierna vlucht de vrouw de wildernis in, en vindt de oorlog tussen 
Michaël en de draak plaats. 


Hoofdstuk 17 
De vrouw in de wildernis 


De tekenen aan de hemel tonen vele momentopnamen van de 
evangelieboodschap en profetieën van het conflict tussen Christus 
en zijn vijanden. Elk teken onthult een ander aspect van het 
verhaal. Draco onthult het meer fundamentele, geestelijke 
conflict, dat zich via zijn volmachten manifesteert als aardse 
gebeurtenissen. Het lijdt echter geen twijfel dat de slang in Gen. 
3:1 wordt geopenbaard door het sterrenbeeld Draco en dat dit 
dezelfde vijand is die in Openbaring 12 wordt afgebeeld. 


Het sterrenbeeld Orion bijvoorbeeld stelt Christus voor als 
overwinnaar over de vijand. Seiss vertelt ons dat zijn naam 
betekent: “Hij die voortkomt als licht, de Schitterende, de 
Vlugge" (blz. 105). Zijn rechtervoet is opgeheven en klaar om de 
vijand te verpletteren. In zijn voet zit de heldere ster van de eerste 
magnitude, Rigel, wat “de voet die verplettert" betekent. Dit alles 
verbeeldt de profetie in Gen. 3:15, 

15 En ik zal vijandschap zetten tussen u en de vrouw, en 
tussen uw zaad en haar zaad; hij zal u op het hoofd 
kneuzen, en u zult hem op de hiel kneuzen. 

Hoewel de meeste sterrenbeelden deze geestelijke strijd 
voorstellen in termen van daadwerkelijke oorlogsvoering, is er een 
diepere betekenis aan deze oorlogsmetaforen. Boogschutter is, 
zoals we hebben gezien, niet alleen een boogschutter die kan 
doden met fysieke pijlen, maar ook een Leraar der Gerechtigheid 
wiens pijlen “zonen" zijn die getraind zijn om de waarheid in liefde 
te spreken om de subtiele misleidingen van de slang, of Draco, 
tegen te gaan. 


In het sterrenbeeld Weegschaal, de Weegschaal der 
Gerechtigheid, vinden we drie decanen ter ondersteuning: het 
Zuiderkruis, het Slachtoffer (Lupus), en de Noordelijke Kroon. Seiss 
vertelt ons over het Zuiderkruis, of Crux: 


“Vroeger was dit sterrenbeeld zichtbaar op onze breedtegraad, 
maar in de geleidelijke verschuiving van de hemel is het al lang 
weggezakt naar het zuiden. Het werd voor het laatst gezien aan 


de horizon van Jeruzalem rond de tijd dat Christus werd 
gekruisigd” (blz. 37). 


Dit sterrenbeeld staat nu afgebeeld op de vlag van Nieuw-Zeeland 
als een getuigenis van de kruisdood van Christus. De zusternatie 
Australië heette oorspronkelijk Australia del Espiritu Santo, 
“Zuidland van de Heilige Geest”. Het werd zo genoemd door een 
Portugese zeeman, Pedro Fernandez de Queiros, omdat hij daar 
aankwam op Pinksteren, op 3 mei 1606. Volgens zijn memoires, 
getiteld The Voyages of Pedro Fernandez de Quiros, verkondigde 
hij: 


“Wees getuige de hemelen en de aarde, en de zee, en al haar 
inwoners, en zij die aanwezig zijn, dat ik, de kapitein Pedro 
Fernandez de Quiros, in deze delen die tot nu toe onbekend 
waren… bezit neem van al het … land dat ik pas ontdekt heb.… en 
van heel dit gebied tot aan de pool, dat vanaf nu Australia del 
Espiritu Santo genoemd zal worden.“ 


Zoals Nieuw-Zeeland gewijd is aan de herinnering aan het kruis 
van Christus (Pesach), zo is ook Australië gewijd aan de Heilige 
Geest die met Pinksteren aan de kerk is gegeven. 


Het Zuiderkruis is de sleutel die de weegschaal der gerechtigheid 
voor de wereld in evenwicht brengt, en de Noordelijke Kroon is de 
beloning die Christus' offer aan het kruis als Lupus, het 
Slachtoffer, opleverde. 


De vrouw in de wildernis 


Nadat de zoon van de vrouw de troon bestijgt, Openb. 12:6 zegt, 


6 En de vrouw vluchtte naar de woestijn, waar zij een plaats 
had die door God bereid was, zodat zij daar duizend 
tweehonderd zestig dagen gevoed zou worden. 

Hier zien we weer dezelfde cyclus van 1.260 “dagen“. Het lijkt 
overeen te komen met de “tweeënveertig maanden" van Openb. 
11:2waarin de naties de Heilige Stad vertrappen. In langdurige 
profetie is dit 1.260 jaar en zelfs het dubbele: 2.520 jaar 
(“zevenmaal”). Het is moeilijk deze specifieke profetie toe te 
passen, omdat alle eerdere bijbelse patronen verschillende 
tijdsduren in de woestijn geven. 


Toen Israêl onder Mozes uit Egypte werd bevrijd, “vluchtten” zij de 
woestijn in, waar zij onmiddellijk werden aangevallen door de 
Amalekieten in Exodus 17:8, 

8 Toen kwam Amalek en vocht tegen Israël bij Rephidim. 
Amalek was de kleinzoon van Ezau en de zoon van Eliphaz (Gen. 
36:12). In Gen. 36:1 lezen we dat Ezau zelf de bijnaam Edom 
had, wat rood betekent. Toen Amalek dus de vrouw (Israël) aanviel 
aan het begin van haar zwerftocht door de woestijn, toonden zij 
aan dat zij - net als koning Herodes de Edomiet jaren later - 
geïnspireerd waren door de rode draak. Amalek geeft ons een 
extra kenmerk dat het motief van hun aanval laat zien. De vader 
van Amalek was Eliphaz, “mijn god is fijn goud.” De Amalekieten 
hielden van geld en wilden het goud stelen dat Israël uit Egypte 
had gekregen. 


Israël was de eerste bruid van Christus, want zij was met God 
getrouwd bij de berg Sinaï, waarbij Mozes het huwelijk voltrok. Dit 
huwelijk eindigde slecht toen God haar een scheidingsbrief gaf 
(Jer. 3:8) en haar volgens de wet het huis uit stuurde (Deut. 
24:1). Dat huwelijk was gebaseerd op een huwelijkscontract van 
het Oude Verbond. Hoewel 

Israël uit het huis van slavernij (Egypte) was geleid, bleef zij door 
het Oude Verbond in geestelijke slavernij, omdat zij haar 
huwelijksgelofte niet kon nakomen (Exodus 19:8). 


Er was dus een tweede huwelijk nodig, één dat gebaseerd was op 
het Nieuwe Verbond. Het Nieuwe Verbond was gebaseerd op Gods 
gelofte (Deut. 29:12-14), dus was het voorbestemd om te 
slagen. 


Dus zien we in de sterrenbeelden twee vrouwen afgebeeld. De 
eerste is Andromeda, de geketende vrouw in slavernij, die staat 
voor Israël onder het Oude Verbond. De tweede is Cassiopeia, de 
bevrijde en tronende vrouw, die Israël onder het Nieuwe Verbond 
vertegenwoordigt. Cassiopeia is een decaan van Ram, die Christus 
voorstelt als het offer voor de zonde. De Hebreeuwse naam voor 
Ram is Zaleh, “het lam". 


Door de dood en wederopstanding van de Ram wordt Cassiopeia 
bevrijd en getroond. Dus de helderste ster in Ram is El-Nath, 


“gewond, gedood”, en de volgende helderste ster is Al Sharatan, 
“de gekneusde, of gewonde". 


Het is interessant dat Andromeda, de geketende vrouw, een decan 
is in het sterrenbeeld Vissen, de Twee Vissen die samengebonden 
zijn door een ander decan dat “De Band” heet. Het teken van de 
vis werd vanaf het begin universeel gebruikt om de kerk voor te 
stellen, omdat ichthus 

(Grieks: “vis") het acroniem was voor lesous Christos Theou Yios 
Soter, “Jezus Christus, Gods Zoon, Redder.” 


Hoewel hierover veel kan worden gezegd, is het belangrijkste punt 
voor ons doel hier het verband tussen Andromeda en Vissen. 
Ondanks het feit dat Christus’ dood aan het kruis de vrouw heeft 
bevrijd, is het grootste deel van de kerk geketend en geknecht 
gebleven in het huis van slavernij. Zoals Israël onder Mozes uit 
Egypte was bevrijd en toch op een ander niveau in slavernij bleef, 
zo is ook de kerk als geheel geketend gebleven in slavernij aan 
het vlees, hoewel zij door het kruis is bevrijd. Alleen de 
overwinnaars zijn werkelijk bevrijd. In Mozes' tijd waren de 
overwinnaars Kaleb en Jozua. Er zijn ook nieuwtestamentische 
overwinnaars, die weer een minderheid onder de christenen 
vormen. 


De vrouw in de woestijn in Openb. 12:6 werd voorspeld door 
Israëls 40 jaar in de woestijn onder Mozes voorafgaand aan hun 
intrede in het vleselijke koninkrijk (Kanaán). Een grotere vervulling 
van hetzelfde patroon wordt gezien in de kerk die uit het huis van 
slavernij werd geleid door iemand die als Mozes was 
(Handelingen 7:37). De woestijnervaring van de kerk was 
ontworpen om 40 Jubeljaren (1.960 jaar) te duren, eindigend in 
1993. Dit tijdsbestek viel ook samen met de tijd van de zeven 
gemeenten, eindigend met het begin van de overdracht van het 
gezag aan de overwinnaars. 


Het probleem is dat noch Israël noch de kerk gedurende 1.260 
dagen of zelfs maar 1.260 jaar naar de woestijn zijn gevlucht. In 
feite is 1.260 niet eens een veelvoud van 40. Daarom moet deze 
tijdsperiode op iets anders gebaseerd zijn. Het is ook mogelijk dat 
we nog een letterlijke, kortdurende profetische periode van 1.260 
dagen op de een of andere manier in vervulling zien gaan, maar 


als dat zo is, is het nauwelijks mogelijk om van tevoren te weten 
hoe dit in vervulling zou kunnen gaan. 


De afgesproken plaats 


Toen Israël op zijn hoogtepunt was, gaf God een opzienbarend 
woord aan koning David in 2 Sam. 7:10, 11, 

10 Ook zal Ik voor Mijn volk Israël een plaats aanwijzen en 
hen planten, opdat zij op hun eigen plaats wonen en niet 
meer verstoord [ragaz, 

“verplaatst"] worden, en de goddelozen hen niet meer 
treffen zoals vroeger,“ zelfs vanaf de dag dat Ik rechters 
gebood over Mijn volk Israël; en Ik zal u rust geven van al 
uw vijanden. De Heer verklaart u ook dat de Heer een huis 
voor u zal maken. 

David kan God gevraagd hebben: “Hoe zit het met de plaats waar 
we nu wonen? En het land Kanaäân?" Maar God sprak over een 
andere plaats, een plaats waar zij tot rust zouden komen. Israël 
zou worden verplaatst toen God haar uit het land verdreef en haar 
in gevangenschap naar Assyrië stuurde. Deze profetie moet dus 
vervuld worden na de Assyrische gevangenschap. In feite, als we 
dit toepassen op Israël naar het vlees, en op hun nakomelingen 
die na de val van Assyrië naar Europa emigreerden, hebben zij 
gedurende hun hele geschiedenis voortdurend oorlogen en 
onlusten gehad. 


Sommigen geloven dat deze “aangewezen plaats” in het verre 
Brittannië was. Anderen geloven dat het een verwijzing was naar 
Amerika en de Nieuwe Wereld. Misschien zitten hier elementen 
van waarheid in, maar uiteindelijk is de enige echte plaats van 
“rust” het geestelijke “land" en de “stad” die Abraham zocht. Heb. 
11:13-16 vertelt ons, 


13 Deze allen zijn in geloof gestorven, zonder de beloften te 
ontvangen, maar na ze gezien en van verre verwelkomd te 
hebben, en na te hebben beleden dat zij vreemdelingen en 
ballingen op aarde waren. ** Want wie zulke dingen zegt, 
maakt duidelijk dat hij een eigen land zoekt. * En 
inderdaad, als zij aan dat land hadden gedacht van waaruit 
zij zijn uitgegaan, zouden zij gelegenheid hebben gehad om 
terug te keren. '* Maar zoals het is, verlangen zij een beter 
land, namelijk een hemels land. Daarom schaamt God zich 


niet om hun God genoemd te worden, want Hij heeft voor 
hen een stad bereid. 

Er zijn twee manieren om dit toe te passen. Ten eerste, wanneer 
toegepast op de vleselijke Israëlieten, was de aan hen gegeven 
belofte niet het oude land Kanaän, want God had voor hen een 
nieuw land aangewezen. En dus emigreerden de Israëlieten naar 
het noorden en westen, naar Europa, in plaats van naar het 
zuiden, naar hun oude land. “Zndien zij gedacht hadden aan dat 
land, waaruit zij waren uitgegaan, zouden zij gelegenheid hebben 
gehad om terug te keren," maar zij waren het oude land reeds 
lang vergeten, want God had dit verordend in Hosea 2:6, 

6 Daarom, zie, Ik zal haar weg met doornen omheinen, en 
Ik zal een muur tegen haar bouwen, zodat zij haar paden 
niet kan vinden. 

Er was ook een wettelijke reden waarom Israël niet kon 
terugkeren. Ze had een scheidingsbrief gekregen en was het huis 
uitgestuurd. Daarom zegt God tegen Israël in Hosea 2:2: “zij is 
mijn vrouw niet en ik ben haar man niet.” Eenmaal gescheiden 
stuurde God Israël uit Zijn huis de woestijn in, waarvan de profeet 
melding maakt in Hosea 2:14, 

4 Daarom, zie, Ik zal haar verleiden, haar in de woestijn 
brengen, en haar vriendelijk toespreken. 

Daarom wordt Israël behandeld als een vrouw - een voormalige 
vrouw - die volgens de wet uit huis is gestuurd en “in de woestijn” 
is gebracht. Zij volgt het patroon dat wordt beschreven in Openb. 
12:6maar er is geen specifieke periode gegeven in Hosea's 
profetie. Ons wordt alleen in Hosea 2:16, 20 verteld dat de 
verloving en het daaropvolgende hertrouwen in de wildernis 
plaatsvinden, d.w.z. niet in het oude land (Kanaán/Palestina). 


Verder wordt begrepen dat Israël en Juda verenigd zullen worden 
onder "één leider", namelijk Christus (Hosea 1:11), en dat "op de 
plaats waar tot hen gezegd wordt: ‘Jullie zijn niet Mijn volk’, tot 
hen gezegd zal worden: ‘Jullie zijn de zonen van de levende God" 
(Hosea 1:10). Met andere woorden, tijdens Israëls verblijf in de 
woestijn zouden zij “niet Mijn volk” zijn, en toch zouden zij daar 
“de zonen van de levende God" worden. 


Deze belofte kan alleen worden vervuld door de voorziening van 
het Nieuwe Verbond, en deze nieuwe relatie met God komt niet 


door vleselijke geboorte, noch door de wil van de mens, maar door 
God (Joh. 1:12, 13). Niemand, Israêliet of anderszins, bereikt zo'n 
positie door vleselijke geboorte, maar alleen door verwekking door 
de Geest door het zaad van het evangelie, dat ons verwekt door 


het geloof in Christus (1 Kor. 4:15 KTV). 


In de woestijn vindt dus een diepgaande verandering plaats. Israël 
wordt getransformeerd van vleselijk naar geestelijk, van 
afhankelijkheid van vleselijke geboorte naar geestelijk. Omdat zij 
gescheiden was, verschilde zij juridisch gezien niet van de andere 
volken. Maar wanneer de herverzameling, de wederkerigheid en 
het hertrouwen plaatsvinden, wordt de weg geopend voor alle 
volken om als gelijken tot Christus te komen. Jesaja 56:6-38 zegt, 
Ook de vreemdelingen die zich aansluiten bij de Heer... 
en vasthouden aan Mijn verbond,’ Ook die zal Ik naar Mijn 
heilige berg brengen en hen blij maken in Mijn 
gebedshuis. Want Mijn huis zal een gebedshuis genoemd 
worden voor alle volken. * De Here God, die de 
verstrooiden van Israël verzamelt, verklaart: “Nog anderen 
zal Ik bij hen verzamelen, bij hen die reeds verzameld 
zijn.” 

Wij zien dus dat, terwijl de “vrouw in de woestijn" begon als het 
natuurlijke Israël, zij eindigt als een multi-etnische natie die allen 
het Nieuwe Verbond onderschrijven door geloof in dezelfde 
Christus. Er vindt een grote verandering plaats tussen de dood en 
de opstanding van Israël als natie. Het wordt gezaaid als een 
natuurlijk lichaam en opgewekt als een geestelijk lichaam (1 Kor. 
15:44). Wat begon als een kleine natie in het land Kanaán is 
“gezaaid” in “de akker" (d.w.z. de wereld, Matth. 13:38) om een 
grotere oogst van zonen te verkrijgen. 


Hoofdstuk 18 
Perseus de Breker 


De profetie van de vrouw in de woestijn in Openbaring 12 dient 
twee belangrijke doelen. Ten eerste wordt zij voorgesteld als de 
moeder van Jezus Christus, die voorbestemd was de Koning van 
alle volken te worden. Ten tweede wordt de vrouw voorgesteld als 


de moeder van het lichaam van Christus - zij die voorbestemd zijn 
om met Christus te regeren. Maar we moeten ook dieper kijken en 
de vrouw zien als de geestelijke “moeder van alle levenden" - een 
rol die voor het eerst aan Eva werd gegeven in Gen. 3:20. 


Eva was duidelijk niet de moeder van alle levende wezens in 
fysieke zin. Zij was niet de moeder van paarden en vee. Maar zij 
vertegenwoordigde de geestelijke moeder van allen die aan het 
einde der tijden het leven (onsterfelijkheid) zouden krijgen. Het is 
dus interessant om haar af te zetten tegen Adam, want “ín Adam 
sterven allen" (1 Kor. 15:22). 


Eva vertegenwoordigde dezelfde geestelijke vrouw als Sarah. In de 
grote allegorie van Sara en Hagar, uitgelegd door Paulus in Gal. 
4:23-26, zien we dat Sara het hemelse of geestelijke Jeruzalem 
vertegenwoordigt dat functioneert door het Nieuwe Verbond, en 
dat alleen door afstamming van Sara iemand de belofte van God 
kan ontvangen. Dit wordt bereikt door geestelijke verwekking door 
de Geest, in plaats van door het vlees (d.w.z. vleselijke 
afstamming van Adam of Israël). De uiteindelijke belofte aan 
“Isaac” is onsterfelijkheid, of “leven”, wat dezelfde belofte is als 
aan Eva. 


Op dezelfde manier speelde Maria later de rol van Eva en Sarah, 
want door Jezus, de Redder van allen, ter wereld te brengen, 
speelde zij dezelfde rol als haar voorgangers in deze grote 
allegorie. Dus de vrouw in Openb. 12:1 een geestelijke stad, 
vertegenwoordigd door Maria, die het “mannelijk kind dat over 
alle volken zal heersen met een ijzeren staf' voortbracht (Openb. 
12:5). Toch is de profetie niet compleet met Maria, want dezelfde 
geestelijke vrouw baart de zonen van God. Maria zelf kon dit niet. 


De complicatie zit hem in het feit dat er eigenlijk twee vrouwen 
zijn, en niet slechts één. Sarah en Hagar vormen het contrast in 
Paulus’ allegorie, de vrije vrouw en de gebonden vrouw, die elk 
een zoon voortbrengen. De status van de zoon hangt niet af van 
zijn vader, maar van zijn moeder, want aan haar was de 
oorspronkelijke belofte over “de moeder van alle levenden”. 


God is de Vader in deze allegorie, en men zou denken dat Zijn 
vaderschap voldoende zou zijn om de belofte te vervullen. Maar 


het goddelijke plan heeft een ongewone wending genomen, die 
het belang van de moeder (en vrouw) in het huwelijk laat zien. In 
het ultieme goddelijke huwelijk tussen hemel en aarde kan de 
belofte van God alleen worden vervuld als de aarde het karakter 
van de hemel weerspiegelt, zodat de twee "één vlees" kunnen zijn 
(Gen. 2:24). 


Dit goddelijke huwelijk wordt afgebeeld in twee stadia: eerst het 
stadium van Hagar, waarin we de onvolmaakte relatie van het 
Oude Verbond zien, en later het stadium van Sarah, waarin we de 
volmaakte relatie van het Nieuwe Verbond zien. Een bruid uit het 
Oude Verbond moet worden verteld wat zij moet doen, want zij 
kent de gedachten van God nog niet perfect, noch is zij in staat te 
voldoen aan de verwachtingen van een dergelijke echtgenote. 


Zolang wij slechts uit vlees en bloed geboren zijn, verschillen wij 
niet van een slaaf, ook al is het onze bestemming om eigenaar 
van alles te zijn (Gal. 4:1). Er is een tweede verwekking nodig, 
ditmaal door het zaad van het woord (of evangelie), om een 
erfgenaam van de belofte te zijn. Verder moeten we ons 
identificeren met dat heilige zaad en niet langer afhankelijk zijn 
van de identiteit van onze eerste verwekking. De echte jij moet 
niet de vleesmens zijn, maar de geestelijke mens, zoals Paulus 
uitlegt in Rom. 7:20-22. 


De Andromedakerk 


Dit alles wordt afgebeeld in de twee sterrenbeelden, Andromeda 
(de geketende vrouw) en Cassiopeia, de tronende vrije vrouw. 
Daarom moeten we bij het lezen van Openbaring 12 de in de zon 
geklede vrouw zien als Cassiopeia, terwijl de geketende vrouw 
slechts de achtergrond van het verhaal vormt. In één zin zijn er 
twee vrouwen om rekening mee te houden. In een andere zin zijn 
de twee vrouwen één, maar vertegenwoordigen ze twee stadia 
van ontwikkeling. Eerst is ze geketend, later wordt ze bevrijd. 


Seiss vertelt ons over Andromeda, en zegt, 


“De Griekse mythologie noemt deze vrouw Andro-meda (andro- 
medo), manheerser, maar met welk idee, of om welke reden, blijkt 
niet uit de mythen" (blz. 86). 


Seiss identificeert Andromeda met de kerk, maar stelt de kerk 
voor in termen van hen die geroepen zijn om met Christus te 
heersen over de mensen. Daarmee slaat hij de plank mis, want de 
slavin is niet geroepen om te heersen, maar om geregeerd te 
worden. Haar naam duidt op religieuze organisaties die over de 
mensen heersen, maar dit is een probleem dat wordt uitgebeeld in 
“de leer der Nicolaieten" (Openb. 2:15). Seiss heeft geen 
duidelijke openbaring van het zoonschap, want zijn boek werd 
voor het eerst gepubliceerd in 1882, lang voordat de Latter Rain- 
beweging (1948-1952) de openbaring van het zoonschap 
uiteenzette en verduidelijkte. 


Verder schijnen zelfs vandaag de dag niet velen een duidelijk 
begrip te hebben van de twee manieren om kinderen te 
verwekken, noch van de manier waarop deze iemands “moeder” 
(verbond) bepalen. Het grootste deel van de kerk is nog steeds 
gebonden aan het Oude 

Verbond, hoewel zij oprecht geloven dat hun moeder het Nieuwe 
Verbond is. Zij zien religieus, confessioneel leiderschap niet als 
Hagar. 

Zij begrijpen niet dat wanneer een religieuze organisatie de plaats 
van Christus inneemt en de mensen vertelt dat men lid moet 
worden van die organisatie om een relatie met God te hebben, die 
kerk de mensen aan zichzelf bindt en alleen Ismaël voortbrengt. 
Soort zoekt soort. 


Daarom maakt de Schrift een onderscheid tussen de kerk en het 
overblijfsel van de genade (of overwinnaars). Hagar heeft veel 
kinderen; Sara heeft er weinig. Maar uiteindelijk zal Sara, “de 
moeder van alle levenden”, de moeder van allen zijn. Alle mensen 
worden geboren als kinderen van het vlees, maar wanneer het 
goddelijke plan voltooid is, zullen alle mensen bevrijd worden in de 
heerlijke vrijheid van de kinderen van God (Rom. 8:21). “Zoals in 
Adam allen sterven”, dat wil zeggen door onze vleselijke afkomst, 
“zo zullen ook in Christus allen levend worden gemaakt", dat wil 
zeggen door onze geestelijke afkomst via Eva, “de moeder van 
alle levenden”. 


Perseus 


De drie decanen van Aries, de Ram, zijn (1) Cassiopeia, de 
tronende vrouw (2) Cetus, het zeemonster, en (3) Perseus, de 
breker van de macht van de vijand om de geketende vrouw te 
bevrijden. 


Andromeda, volgens de mythe geketend in Joppa (de stad aan de 
Palestijnse kust) wordt zo bedreigd door Cetus, het zeemonster. 
Perseus komt haar redden, bevrijdt haar en neemt haar 
vervolgens als zijn bruid. Natuurlijk moeten we haar, eenmaal 
bevrijd, voor de rest van het verhaal zien als Cassiopeia. 


Perseus is de breker. Het Hebreeuwse woord peretz of peres 
betekent “breker, verdeler.” Dit is een van de sleutelwoorden in 
het handschrift op de muur op het moment dat Perzië de stad 
Babylon innam (Dan. 

5:28). In die tijd werd het geschrift geïnterpreteerd als: “Uw 
koninkrijk is verdeeld en overgeleverd aan de Meden en 
Perzen.” Perseus, die is afgebeeld met een knots, is het 
sterrenbeeld waarnaar Perzië is genoemd. 


We zien dus hoe het verhaal van Perseus historisch werd vervuld 
in de omverwerping van Babylon, de onderdrukker van Juda. 
Koning Cyrus de Perziër was een type van Christus (Jesaja 45:1) 
die als Perseus de breker kwam om Babylon, dat de geest van 
Cetus, het zeemonster, manifesteerde, ten val te brengen. Cetus, 
in feite, zal meer in detail worden besproken wanneer we het 
beest bestuderen dat uit de zee oprijst in Openb. 13:1. 


We moeten ook vermelden dat Cetus een belangrijke rol speelt in 
het profetische verhaal van Jona, die aan boord ging van een schip 
uit Joppa en later werd opgeslokt door het zeemonster (Cetus). 
Nadat hij was uitgebraakt op het droge, vervulde hij zijn oproep 
om te preken tot Nineve, “Visstad". Hij had niet tot Nineve willen 
prediken, omdat die stad spoedig de grote Vis (Cetus) zou zijn die 
het huis van Israël zou verzwelgen (Hosea 8:8, 9). Het is een 
fascinerend verhaal. 


Bondage en de wildernis 


Hoewel Israël technisch bevrijd was uit het huis van slavernij 
(Egypte) bij Pesach, toen Farao hen toestond te vertrekken, bleek 
de woestijn slechts een andere vorm van slavernij onder het Oude 
Verbond. Het volk was niet langer slaaf van Farao, maar droeg nog 
wel een slavenmentaliteit met zich mee, die niet zo gemakkelijk 
op te lossen was. 


Het is gemakkelijker mensen uit Egypte te halen dan Egypte uit 
mensen. Daarom wilde het volk vaak terugkeren naar Egypte 
(Exodus 14:12; 16:3; Num. 11:20; 14:2-4; 20:5, enz). 


Israël had een haat-liefde verhouding met Egypte. Zij waren niet 
graag in slavernij, maar wisten ook niet hoe zij werkelijk vrij 
konden zijn. Ware vrijheid kan alleen komen door het Nieuwe 
Verbond. Het Nieuwe Verbond werd hun aangeboden bij de Sinaï, 
maar het volk weigerde Zijn stem te horen en tot God te naderen 
(Exodus 20:18-21). In plaats daarvan wilden zij dat een man hen 
voor God zou vertegenwoordigen, waardoor zij zich onder het 
leiderschap van mannen plaatsten, in plaats van rechtstreeks 
onder God. 


Hetzelfde probleem deed zich jaren later voor toen het volk een 
koning eiste. God gaf hun Saul, de beste in het land, maar Hij zei 
tegen Samuêl: “Zij hebben u niet verworpen, maar zij hebben Mij 
verworpen als koning over hen" (1 Sam. 8:7). Dit was dezelfde 
slavernijmentaliteit die hun vaderen hadden toen zij aan de voet 
van de berg stonden. Het is niet waarschijnlijk dat beide 
generaties wisten wat zij deden, want zij hadden geen manier om 
de twee verbonden te begrijpen zoals wij dat tegenwoordig doen. 


Israêls ervaring in de woestijn was dus een andere vorm van 
slavernij, want zoals Paulus zei, was de natie gevormd bij de berg 
Sinai (Hagar) in Arabië (het erfdeel van Ismaël). Zij waren nog van 
het vlees, hoewel zij bij het Pascha waren vrijgelaten. Daarom lag 
er een grotere vervulling in het verschiet, wanneer iemand als 
Mozes zou worden opgewekt om hen uit het grotere huis van 
slavernij te leiden - het huis van vlees, geregeerd door de wet van 
de zonde. 


Christus’ dood aan het kruis op het feest van Pesach bevrijdde hen 
van de slavernij van zonde en dood. De kerk ging echter opnieuw 
haar eigen wildernis in. Hoewel sommigen werkelijk vrijheid 
ervoeren in Christus, behield de meerderheid dezelfde 
slavenmentaliteit die de Israëlieten onder Mozes was ingeprent. 
Het enige echte verschil tussen die eerste kerk onder Mozes en de 
kerk onder Christus is dat de tijd werd verlengd van 40 jaar tot 40 
Jubilea, zodat het wat langer duurde voordat de denominatieve 
geest zich ontwikkelde en het volk tot slaaf maakte. 


Daarom laat de Schrift zien dat er een tweede komst van Christus 
is - deze keer met Christus als Perseus - om de slavernij van 
Babylon te verbreken en de aarde te herstellen in de vrijheid van 
de kinderen van 

God. Dit is voorspeld in Micha 2:13, 


13 De breker [peres] gaat voor hen uit; zij breken uit [peres], 
gaan door de poort, en gaan er door uit. Zo gaat hun 
koning voor hen uit, en de Heer aan hun hoofd. 

In onze tijd is Cetus, het zeemonster, zowel het burgerlijke als het 
religieuze Babylon. Het is de nationale gebondenheid van 
menselijke regeringen en de religieuze gebondenheid van 
menselijke denominaties. Deze bevrijding zal de vierde vervulling 
zijn van de belofte van bevrijding (Mozes, Cyrus, en tweemaal 
voor Jezus Christus in Zijn twee komsten). Elk van de voorgaande 
patronen is anders, maar toch zijn ze hetzelfde, zodat we het 
verleden kunnen bestuderen om de toekomst te begrijpen. 


Maar Johannes voegt dan een andere smaak van begrip toe door 
de oorlog tussen Michaël en de rode draak te onthullen. 


Hoofdstuk 19 
De aanklager uit de rechtbank gegooid 


Openbaring 12:7, 8 zegt, 

” En er was oorlog in de hemel, Michael en zijn engelen 
voerden oorlog met de draak. En de draak en zijn engelen 
voerden oorlog,® en zij waren niet sterk genoeg, en er was 
geen plaats meer voor hen in de hemel. 


Johannes verwees in de eerste plaats naar de hemelse strijd die 
picturaal is weergegeven aan de nachtelijke hemel en 
ondersteund wordt door de namen van de sterrenbeelden en de 
individuele sterren binnen elk sterrenbeeld. Of het teken van de 
verlosser nu Boogschutter is, of Cepheus de Koninklijke Tak, of 
Orion de Helder Komende Koning, of Hercules de Sterke Man, of 
Ophiuchus de man die de slang grijpt, ze spreken allemaal over 
Christus die zou komen als de grote Verlosser. 


Michael 


Johannes spreekt over “Michael en zijn engelen” die oorlog voeren 
tegen de draak. Dit is merkwaardig genoeg een Hebreeuwse 
openbaring, want wij zien in de sterren niemand met de naam 
Michaël. Het enige echte verband is wanneer we begrijpen dat 
Michaël iemand betekent “die als God is“. In zekere zin zijn alle 
mannen die als Christus in de sterrenbeelden worden afgebeeld 
“als God”. Maar Michaël is de goddelijke verlosser in de bijbelse 
geschiedenis. 


Michaël is de tegenhanger en de natuurlijke vijand van de rode 
draak, zoals Peniël de tegenhanger en de natuurlijke vijand is van 
de prins van Perzië. Elk van de aartsengelen (zo niet anderen) 
hebben specifieke opdrachten en roepingen om hun vijandelijke 
tegenhangers omver te werpen en te binden. Peniëêl, de Engel van 
Zijn Aanwezigheid (of Gezicht), was de oorspronkelijke engel die 
Israël uit Egypte leidde (Jesaja 63:9), maar toen Israël in opstand 
kwam door het gouden kalf te aanbidden, werd hij vervangen door 
een andere engel (Exodus 33:2, 3). Vandaar dat we later lezen 
dat Michaël “de grote prins is die waakt over de zonen van uw 
volk" (Dan. 12:1). 


Johannes identificeert Michael als de verlosser in Openbaring 12. 
Hij is de engel die Israël leidde na de aanbidding van het gouden 
kalf in de woestijn. Hij is ook de engel die de kerk de afgelopen 
2000 jaar in de woestijn heeft geleid. Omdat de slang aan het 
begin van de schepping aanwezig was, was Michaëls werk 
bovendien vanaf het begin noodzakelijk, ten God voor het eerst 
de sterren een naam gaf en het beeld van de grote slang aan de 
hemel plaatste. 


We vinden dus al heel vroeg het geloof dat Satan, of Lucifer, in 
opstand kwam en uit de hemel werd geworpen. Men geloofde dat 
de strijd in de hemelen zeer oud was en niet slechts aan de 
toekomst was voorbehouden. Maar omdat de strijd doorgaat tot 
de uiteindelijke overwinning en oplossing, kunnen wij deze strijd 
zien spelen in de tussenliggende tijd, zoals in de tijd van Mozes, 
toen Amalek Israël aanviel. Later, bij de eerste komst van 
Christus, speelde koning Herodes, de rode Edomiet, de aardse rol 
van de rode draak toen de kerk de woestijn in vluchtte. 


In het grote geheel bevinden we ons nu aan het einde van het 
tijdperk, waarin we de draak zouden moeten zien overwinnen. We 
hebben inderdaad ongeveer 3% jaar lang de “Drakenoorlogen” 
uitgevochten, van 1996-1999, toen Maagd, bekleed met de zon, 
de maan leek te baren terwijl zij van haar schoot naar haar voeten 
bewoog. Zullen er nog meer vervullingen komen? Misschien, maar 
men zegt dat de tekenen die in 1996-1999 te zien waren niet 
herhaald zullen worden, althans niet in de nabije toekomst. 


De overwinning 


Wij hebben in elk van de voorgaande voorbeelden overwinningen 
op de draak gezien. De slang werd geoordeeld in de hof (Gen. 
3:14, 15), en toch was er een profetie van een toekomstig oordeel 
wanneer het zaad van de vrouw zijn kop zou vermorzelen. Dus 
toen Christus kwam en stierf aan het kruis, werd Zijn hiel als het 
ware gekneusd, maar toen Hij uit het graf kwam, zegevierde Hij 
over de dood en kneusde Hij de kop van de grote draak. 


Deze scêne is misschien het duidelijkst afgebeeld in het 
sterrenbeeld 

Hercules, de Sterke Man. Hij is afgebeeld knielend op één knie met 
zijn voet omhoog alsof hij gekneusd is, terwijl zijn andere voet op 
de kop van de draak staat. De helderste ster in het hoofd van 
Hercules is Ras al Gethi, “het hoofd van hem die kneust”. Het is 
duidelijk dat de goddelijke boodschap ons vertelt dat de Sterke 
Man Jezus Christus is, die de kop van de slang heeft gekneusd. 


Hoewel andere volken en religies het evangelie in de sterren 
hadden gekregen, wisten zij helaas niet hoe het in Christus in 
vervulling ging, totdat de apostelen werden uitgezonden om hun 


het goede nieuws te vertellen. Vele delen van de wereld hebben 
dit goede nieuws eeuwenlang niet ontvangen, en velen tasten nog 
steeds in het duister. 


Openbaring 12:9-11 zegt, 

9 En de grote draak werd neergeworpen, de oude slang die 
duivel en satan wordt genoemd en die de hele wereld 
misleidt; hij werd ter aarde geworpen en zijn engelen 
werden met hem neergeworpen. *° En ik hoorde een luide 
stem in de hemel, die zei: “Nu is het heil en de macht 
[dunamis] en het koninkrijk van onze God en het gezag 
[exousia] van zijn 

Christus gekomen, want de aanklager van onze broeders is 
neergeworpen, die hen dag en nacht aanklaagt voor onze 
God. ** En zij hebben hem overwonnen door het bloed van 
het Lam en door het woord van hun getuigenis, en zij 
hebben hun leven niet liefgehad, zelfs niet tot in de dood.” 
Hier wordt de grote draak geïdentificeerd met “de slang van 
weleer", dezelfde als de verleider in de hof (Gen. 3:1). Deze slang 
wordt “duivel en satan” genoemd. Het Griekse woord voor “duivel” 
is diabolos, “valse aanklager, lasteraar“. Satan is een Aramees 
woord (satanas) dat rechtstreeks in het Grieks is vertaald en “een 
tegenstander" betekent. De slang is zowel aanklager als 
tegenstander (aanklager) in de goddelijke rechtbank. Johannes 
zegt dat hij “hen dag en nacht voor onze God aanklaagt”, dus 
voortdurend. 


Wanneer de aanklager “ter aarde wordt geworpen", betekent dit 
dat hij uit de goddelijke rechtbank wordt geworpen. Zijn zaak 
tegen “onze broeders" is verworpen of ontkend. De roeping van 
de tegenstander is ons te beschuldigen, door onze zonde en 
onvolkomenheden tegen ons te gebruiken in de rechtszaal. Onder 
normale omstandigheden heeft de aanklager een zaak tegen ons, 
want allen hebben de wet van God overtreden. Maar na de 
geboorte van het Kind van de vrouw en zijn troonsbestijging heeft 
de zaak van de draak tegen ons geen waarde meer. 1 Johannes 
2:1, 2 zegt, 

! Mijn kleine kinderen, ik schrijf u deze dingen, opdat u 
niet zondigt. En als iemand zondigt, hebben wij een 
Voorspraak bij de Vader, Jezus Christus, de rechtvaardige;? 
en Hijzelf is de verzoening voor onze zonden; en niet alleen 


voor de onze, maar ook voor die van de hele wereld. 

Een Advocaat is een verdediger, degene die geroepen is om hen 
te verdedigen die door de aanklager (duivel) worden beschuldigd. 
Het bloed van Christus, die voor alle zonde betaalde door zijn 
dood aan het kruis, nam de gronden voor beschuldiging van de 
duivel weg. Toen Christus de zonde van de wereld op Zich nam 
(Johannes 1:29), werd Hij het slachtoffer van alle zonde die ooit 
is begaan. Dit gaf Hem het recht om als slachtoffer mensen ter 
verantwoording te roepen of hen te vergeven en vrij te laten. 


Nog aan het kruis koos Hij ervoor te vergeven (Lucas 23:34). Dus 
ook al heeft Hij de mensen ter verantwoording geroepen - en zal 
Hij dat nog doen bij de Grote Witte Troon - degenen die geoordeeld 
worden, zullen uiteindelijk ook gered worden wanneer alle zonde 
(schuld) wordt kwijtgescholden bij het grote Jubeljaar. God houdt 
mensen ter verantwoording als een manier om mensen tot inkeer 
te brengen en hen te trainen in hun groei naar geestelijke 
volwassenheid. Uiteindelijk is deze tijd van oordeel beperkt door 
de wet van Jubeljaar, en daarom zegt de Schrift ons dat de tijd van 
oordeel aionisch is, “behorend tot een tijdperk". 


Hoewel sommige vertalingen dit woord verkeerd hebben 
vertaald als "eeuwig" en “voor altijd”, is uiteindelijk de duivel 
neergeslagen en is Jezus Christus “de Redder van alle mensen" 
geworden (1 Tim. 4:10). 


De redding is gekomen 


Openb. 12:10 vertelt ons dus dat “redding” is gekomen. Hoewel 
dit in het Grieks is geschreven, moeten we dit begrijpen met de 
Hebreeuwse mentaliteit. De Hebreeuwse naam van Jezus, Yeshua, 
betekent “redding, en dus is Zijn naam zowel Jezus als de redding 
zelf. Alle verwijzingen in het Oude Testament naar redding (yasha, 
yeshua) profeteren van Jezus zelf, en we zien dit verband vaak in 
het Nieuwe Testament. 


Simeon had de openbaring dat de Messias geboren zou worden op 
het feest van Bazuinen en dat Zijn naam Jesjoea zou zijn, dus 
wachtte hij in de tempel op de veertigste dag na Bazuinen, toen 
hij wist dat hij volgens de wet aan God moest worden voorgesteld. 
Het was geopenbaard dat hij zou leven om de Messias te zien, en 


dus toen Jozef en Maria kwamen en de naam van de zoon 
identificeerden als Jesjoea (Jezus), verheugde 

Simeon zich, nam de baby in zijn armen, zegende God en zei in 
Lucas 2:29, 30, 

29 Nu, Heer, laat Gij Uw dienaar in vrede vertrekken, naar 
Uw woord;* want mijn ogen hebben Uw heil [ Yeshua] 
gezien. 

Bij een andere gelegenheid zei Jezus tegen de Samaritaanse 
vrouw bij de put in Johannes 4:22: “Redding is uit de Joden.” Met 
andere woorden, Jesjoea-Jezus moest komen uit Judea, of de stam 
van Juda, niet uit Samaria. 


Hoe de aanklager te overwinnen 


Openb. 12:7 geeft aan dat Michaël de slang/de duivel uit de 
hemel naar de aarde wierp, maar Openb. 12:11 zegt dat “zij hem 
overwonnen door het bloed van het Lam.” In dit geval verwijst 
"zij" naar “onze broeders", dat wil zeggen degenen die dag en 
nacht beschuldigd waren. Dit proces van overwinnen is tijdloos, 
omdat vóór het kruis de mensen het bloed van lammeren 
toepasten op hun zonde, en dit getuigde van geloof in het ware 
Lam dat nog moest komen. Na het kruis had het bloed van dieren 
geen waarde meer in het goddelijke hof, en elk verder gebruik van 
of afhankelijkheid van dierlijk bloed kon alleen maar iemands 
gebrek aan geloof in het ware Lam van God uitdrukken. 


De broeders overwonnen ook door “het woord van hun 
getuigenis". Het Griekse woord voor “getuigenis” is marturia, wat 
“getuige, getuigenis" betekent, en het impliceert ook dat velen als 
“martelaren” moesten sterven vanwege dit getuigenis in de 
rechtbanken van de mensen. Het is dus niet alleen het bloed van 
Christus als het Lam van God dat de broeders in staat stelt te 
overwinnen, maar ook hun eigen getuigenis dat vaak door hun 
eigen bloed werd bezegeld als deel van het lichaam van Christus. 


Daarom is het Griekse woord voor “lam*“ hier arnion, “lammetje”, 
of, zoals de Concordante Versie luidt, “lammetje”. Dit verwijst naar 
de overwinnaars zelf, want als Johannes 1:29 spreekt over “het 
Lam van God dat de zonde van de wereld wegneemt”, gebruikt hij 
het Griekse woord amnos om het volgroeide Lam - Jezus Christus - 
te beschrijven. 


Maar aan het eind van Johannes’ evangelie zegt Jezus tegen 
Petrus: “Verzorg mijn lammeren", waarbij het woord arnion wordt 
gebruikt. Jezus is de amnos; het lichaam van Christus is de arnion. 


Johannes zelf laat in zijn evangelie zien dat hij het verschil 
begreep tussen de amnos en de arnion. Het boek Openbaring 
gebruikt nooit de term amnos. Het is altijd arnion, de kleine 
lammetjes. Vandaar dat “de onthulling van Jezus Christus”, de titel 
van het boek zelf, gaat over hoe Christus, de amnos, wordt 
onthuld in de broeders, de arnion. 


Zo zien we ook Michael de aanklager uit het goddelijke hof 
werpen, maar daarna moeten de broeders ook de draak op aarde 
overwinnen. Het is een programma in twee stappen, één voor het 
Hoofd en één voor het lichaam van Christus. Het eerste deel is 
volbracht door Jezus’ dood, opstanding en hemelvaart, die is 
geprofeteerd in Openb. 12:1-10. Het tweede deel heeft 
plaatsgevonden gedurende vele generaties, aangezien elk van de 
“broeders” afzonderlijk overwonnen heeft door hun getuigenis en 
zelfs door hun eigen bloed indien nodig. 


Hoofdstuk 20 
De vervolging op aarde 


De goddelijke rechtbank heeft altijd een aanklager en een 
verdediger. De aanklager staat bekend als de duivel, dat wil 
zeggen de aanklager. Het Griekse woord voor duivel is diabolos, 
van dia (“door de werking van”) en ballo, “herhaaldelijk gooien“, 
zoals een steen. Het is een beeld van een steen die herhaaldelijk 
wordt gegooid om een breuk te veroorzaken. In een rechtbank is 
de duivel degene die al onze fouten en vroegere zonden 
voortdurend naar voren brengt om een wig tussen ons en God te 
drijven en ons te verlammen door onzekerheid, schuld en angst. 


Toen de aanklager uit de goddelijke rechtbank werd gezet, verloor 
Satan in wezen zijn door God gegeven mandaat (en vergunning) 
als aanklager van de broeders. Dit gebeurde door het bloed van 
Jezus. In juridische termen: wanneer de volledige schuld voor de 


zonde is betaald, sluit de wet de boeken van de zaak, omdat de 
wet geen belang meer heeft bij de zaak. Met andere woorden, wij 
zijn “niet onder de wet maar onder de genade”, zoals Paulus zegt 
in Rom. 6:15. Dit geeft ons geen vrijbrief om te zondigen (Rom. 
6:1, 2), maar het bevrijdt ons van de schuld of aansprakelijkheid 
als gevolg van onze zonde. 


Zo werd de duivel ontslagen als aanklager. Het was bij gebrek aan 
werk. 

Paulus vertelt ons in Rom. 8:1, 

! Daarom is er nu geen veroordeling voor hen die in 
Christus Jezus zijn. 

De mensen begrijpen echter niet altijd dat hun schuld is 
kwijtgescholden. Zij blijven in hun geest verslaafd en denken dat 
God hun vroegere zonden nog steeds tegen hen gebruikt. Hoewel 
God hen vergeeft, vergeven zij zichzelf niet. En dus gaan zij door 
met het betalen van de kwijtgescholden schuld, alsof zij nog 
steeds schuldenaars van de wet zijn. Voor ongelovigen is dit 
begrijpelijk, maar christenen zijn hier vaak onwetend over, hoewel 
het een van de belangrijkste leerstellingen van het christelijk 
geloof is. 


Dit gebrek aan geloof bij zowel christenen als niet-christenen is 
hoe de duivel op aarde kan blijven werken, lang nadat zijn positie 
als goddelijke aanklager in de hemel is uitgeschakeld. 


De mens van de nieuwe schepping dient de wet van God 


Romeinen 8 laat zien hoe het probleem is blijven bestaan, 
ondanks het werk van Christus aan het kruis. Zij die in het vlees 
wandelen, die hun gedachten op vleselijke dingen richten, blijven 
“vijandig tegenover God" (Rom. 8:7) zolang zij niet naar de geest 
wandelen. Paulus verklaart het verschil tussen de vleselijke en de 
geestelijke geest in het vorige hoofdstuk, door ons in Rom. 7:25 
te vertellen: "Ikzelf dien met mijn geest de wet van God, maar 


anderzijds met mijn vlees de wet van de zonde.” 


Paulus laat zien dat wij ons ofwel kunnen identificeren met de 
oude mens van vlees (ontvangen van onze natuurlijke afstamming 
van Adam, van Israël, of van onze ouders) ofwel met de nieuwe 
scheppingsmens die geestelijk verwekt is. Beide hebben een 


eigen geest. De oude mens wil de wet van God overtreden (d.w.z. 
zondigen), want hij functioneert volgens de wet van zonde en 
dood. Paulus identificeert zich met de nieuwe mens en zegt in 
Rom. 7:22: “Ik schaar mij met vreugde achter de wet van God in 
de innerlijke mens.” 


Zolang de mens op aarde zich identificeert met de oude mens, 
afhankelijk van vleselijke afkomst en genealogie, wandelt hij in 
zonde en dood. Zo zegt Paulus in Rom. 8:6-9, 


6 Want de op het vlees gerichte geest is de dood, maar de 
op de Geest gerichte geest is leven en vrede,’ omdat de op 
het vlees gerichte geest vijandig staat tegenover God; want 
hij onderwerpt zich niet aan de wet van God, want daar is 
hij zelfs niet toe in staat,® en wie in het vlees is, kan God 
niet behagen. ° U bent echter niet in het vlees, maar in de 
Geest, als inderdaad de Geest van God in u woont. Maar als 
iemand de Geest van Christus niet heeft, behoort hij niet 
tot Hem. 

Velen hebben geprobeerd dit hoofdstuk te begrijpen zonder zich te 
onderwerpen aan de wet van God. Zij schuiven de wet terzijde en 
denken dat zij daardoor geestelijk zijn. Maar in feite, zo zegt 
Paulus duidelijk, is het de geestelijke mens die onderworpen is aan 
de wet, en is het de vleselijke mens die niet in staat is zich aan de 
wet te onderwerpen. Omdat “zonde wetteloosheid is" (1 
Johannes 3:4), is wandelen in het vlees wandelen in een 
wetteloze (zondige) mentaliteit die resulteert in de dood. 


Mensen met een wetteloze instelling proberen vaak hun vleselijke 
mens ervan te weerhouden te zondigen. De poging om de 
vleselijke mens te onderwerpen aan de wet van God is uiteindelijk 
zinloos, ook al kunnen we die mens een leven lang tuchtigen. In 
plaats van de vleselijke mens te hervormen, moet hij 
eenvoudigweg gedood worden, en moeten wij van bovenaf 
verwekt worden tot nieuwe schepselen. 


De overwinnaars zijn zij die door het geloof verwekt zijn door het 
zaad van het evangelie van Christus. Hoewel zij nog moeite 
hebben om de oude mens in het graf te houden (zoals Paulus laat 
zien in Rom. 7:1524), mogen wij ons allen voor de goddelijke 
rechtbank identificeren als de nieuwe scheppingsmens. Tijdens 
ons leven blijft dit een rechtshandeling die ons rechtspositie geeft 


in de goddelijke rechtbank. Maar al te vaak glijden we terug in de 
wetteloze mentaliteit van de oude mens. Maar uiteindelijk zal de 
oude mens definitief sterven, wanneer wij “in de atomen 
veranderd worden in een oogwenk bij de laatste bazuin" (1 Kor. 
15:51, 52). 


Dus ook al heeft de aanklager geen grond meer om ons te 
beschuldigen, dit betekent niet dat we praktisch gezien buiten zijn 
bereik zijn. Talloze ware gelovigen zijn door de eeuwen heen 
gedood door verschillende verschijningsvormen van de draak, 
ondanks Christus' overwinning aan het kruis en in zijn opstanding. 
Maar het vermogen van de draak om het lichaam te doden geeft 
hem geenszins de overwinning. De enige entiteit die de draak kan 
doden is de oude mens van vlees. Hij kan de nieuwe mens niet 
aanraken. 


Zijn tactiek is dus om ons opnieuw te identificeren met de oude 
mens van vlees en onze identiteit met de nieuwe scheppingsmens 
te verloochenen. Dit werd vaak gedaan door te proberen de 
christenen te dwingen offers te brengen aan Caesar en aan de 
heidense goden - een daad van wetteloosheid, die neerkomt op 
het aanbidden van valse goden en het dienen van louter mensen 
die zich voordoen als goden. 


Ook op een meer persoonlijk en dagelijks niveau lopen wij allen 
het gevaar afgoden van het hart op te richten, die ons ertoe 
aanzetten hen een deel van ons leven en onze tijd te geven. Dit is 
het terrein van de verleiding waarmee allen te maken hebben 
gehad, of zij nu vervolging door religieuze en burgerlijke 
overheden hebben meegemaakt of niet. 


De tussentijdse wildernis 


In deze tussentijd verblijven wij in de woestijn, ergens tussen 
Egypte en het Beloofde Land. Het is een tussenstaat, waarin ons 
gerechtigheid wordt toegerekend, waarbij God noemt wat niet is 
alsof het wel was (Rom. 4:17). 


De aanklager (draak) kan de broeders niet langer beschuldigen in 
de goddelijke rechtbank, maar doordat hij op de aarde is 
neergeworpen, heeft hij de gelegenheid de heiligen te 


beschuldigen en te vervolgen in aardse rechtbanken. De vrouw 
gaat naar de woestijn, die een plaats van beproeving en 
beproeving voorstelt, voordat zij het Beloofde Land binnengaat. 
Het is dus in deze woestijn dat de aanklager nu komt om de vrouw 
(gemeente) te vervolgen. 


Johannes vertelt ons dat, ondanks de lange vervolging, het 
overblijfsel de aanklager (draak) zal overwinnen. 


Openbaring 12:12 zegt, 

12 Verblijdt u daarom, o hemelen, en u die daarin woont. 
Wee de aarde en de zee, want de duivel is tot u 
neergedaald, met grote toorn, wetende dat hij slechts een 
korte tijd heeft. * En toen de draak zag dat hij ter aarde 
was geworpen, vervolgde hij de vrouw die het mannelijke 
kind gebaard had. 

Wij kunnen dit op twee niveaus bekijken. In het grote geheel is de 
vrouw het collectieve lichaam dat de kerk wordt genoemd, en haar 
vervolging en bevrijding komt op historisch niveau tot uiting aan 
het einde van het tijdperk. Op individueel niveau echter ondergaat 
ieder mens zijn eigen moeilijkheden gedurende de paar jaar van 
zijn leven. Volledige bevrijding op persoonlijk niveau kan niet 
worden bereikt tot de historische bevrijding, dus wanneer 
individuen sterven, zoals Paulus, ontvangt ieder postuum zijn 
eigen beloning (2 Tim. 4:6-8). 


Jezus vertelt Johannes in Openb. 22:12"Zie, Ik kom snel, en Mijn 
loon is met Mij.” 


Wij leren uit Hebr. 11:39, 40 dat de profeten en martelaren uit 
het verleden niet ontvingen wat beloofd was, omdat deze 
beloningen aan de heiligen van elke generatie tegelijk zullen 
worden uitgedeeld. 

39 En dezen allen, die door hun geloof goedkeuring hadden 
verkregen, ontvingen niet wat hun was beloofd,‘ omdat 
God voor ons iets beters had voorzien, zodat zij buiten ons 
niet volmaakt zouden worden. 

Dit beginsel wordt gezien in het geval van Kaleb en Jozua, die, 
hoewel zij overwinnaars waren met geloof om het Beloofde Land 
binnen te gaan, gedwongen werden in de woestijn te wachten op 
de rest van die gemeente. Ondanks hun geloof stond God niet toe 


dat zij de belofte ontvingen buiten de vastgestelde tijd wanneer 
het collectieve lichaam allen het land binnenging. 


Zo is het ook met ons als individuen. Natuurlijk hoeven zij die aan 
het einde van het tijdperk leven niet voorbij het graf te wachten 
om de belofte te ontvangen, want “wij zullen niet allen slapen, 
maar wij zullen allen veranderd worden" (1 Kor. 15:51). Zij die 
“leven en blijven, zullen met hen [de opgestane] worden 
opgenomen in de wolken om de Heer in de lucht te ontmoeten” 
(1 Thess. 4:17). Ook zij volgen het patroon van Kaleb en Jozua, 
aan wie was beloofd dat zij in leven zouden blijven om het 
Beloofde Land binnen te gaan (Num. 14:30). 


Wee de Aarde en de Zee 


Openb. 12:12 zegt: “Wee de aarde en de zee." Dit is in feite een 
inleiding tot het volgende hoofdstuk, waar we de opkomst van 
twee beesten zien: een uit de aarde en een uit de zee. De aarde 
en de zee worden onderworpen aan de draak die uit het 
goddelijke hof wordt geworpen, en zo ontstaat er een nieuwe 
macht, die de laatste manifestatie is van de beestenregeringen 
voorafgaand aan het Koninkrijk. 


Het vers impliceert dat het beest dat uit de zee oprijst (Openb. 
13:1) en het andere uit de aarde (Openb. 13:11) beide door de 
draak worden geïnspireerd en geregeerd. In feite, zoals we zullen 
zien uit Openb. 13:2krijgt het beest uit de zee macht en gezag 
van deze draak. Evenzo wordt in Openb. 13:11 het beest van de 
aarde “sprak als een draak.” 


In het grote geheel ontstaan deze twee beesten dus als gevolg 
van het feit dat de draak naar de aarde werd geworpen toen 
Christus opsteeg naar de troon in de hemel. Hun macht komt 
voort uit het gebrek aan geloof van de mensen dat Jezus Christus 
de straf heeft betaald voor hun eigen zonde en voor de zonde van 
de hele wereld. 


Zoals we zullen zien, is het beest uit de zee de Roomse kerk, dat 
wil zeggen de “Heilige Stoel". Het beest uit de aarde is een 

bankiersbeest dat ontstond op het moment dat het zeebeest een 
dodelijke wond kreeg die werd genezen (1798-1804). De “Heilige 


Stoel" hield de mensen gebonden aan de zonde, door hen niet te 
vertellen dat hun schuld was betaald. Zij vonden de christelijke 
schuld nuttig, want dan kon de kerk doorgaan met het innen van 
boetedoening bij de mensen en het betalen van hun vrijlating uit 
het vagevuur. 


Met andere woorden, de kerk verzuimde de waarheid over genade 
te onderwijzen, want zij herdefinieerde genade als Gods hulp om 
de oude vleselijke mens te weerhouden van zondigen. Dus was 
“genade” voortdurend nodig, omdat de oude mens van vlees nooit 
vervolmaakt kan worden. Maar in feite is bijbelse genade een 
toestand waarin de wet is bevredigd en geen verdere betaling 
van schuld uit het verleden vereist. 


Eens zal de waarheid aan allen bekend zijn, en de draak zal hier 
op aarde volledig overwonnen worden zoals in de hemel. 


Hoofdstuk 21 
In de wildernis 


Openbaring 12:13, 14 zegt, 

13 En toen de draak zag, dat hij op de aarde geworpen was, 
vervolgde hij de vrouw, die het mannelijk kind gebaard had. 
4 En de twee vleugels van de grote adelaar werden aan de 
vrouw gegeven, opdat zij in de woestijn zou vliegen naar 
haar plaats, waar zij gevoed werd voor een tijd en tijden en 
een halve tijd. 

Ik heb al eerder opgemerkt dat de 3% “tijd” in de woestijn 
verschilt van het 40-jarige verblijf in de woestijn van Israël onder 
Mozes. Maar de 3% tijd dateert niet van de Pinksterdag in 
Handelingen 2, maar van het decreet van Justinianus. Het 
basispatroon voor de kerk is eigenlijk heel vergelijkbaar met dat 
van de kerk in de woestijn onder Mozes. Israëls 40-jarige ervaring 
in de woestijn was gebaseerd op het principe van een jaar voor 
een dag (Num. 14:34); het laatste patroon is een Jubeljaar voor 
een jaar. Veertig Jubeljaren is 1.960 jaar, van 33 tot 1993 na 
Christus, waarmee het tijdperk van de Kerk onder Pinksteren 
eindigde en de overgang naar het Loofhuttentijdperk begon. 


Maar Openb. 12:14 vertelt ons dat het verblijf van de vrouw in de 
woestijn “voor een tijd en tijden en een halve tijd" was, waarbij de 
terminologie van Daniël in Dan. 7:25. Dit zijn 3% “tijden*", of de 
helft van de zeven tijden van het goddelijk oordeel die in Lev. 
26:18, 21, 24, enz. worden genoemd voor hun weigering om 
gehoorzaam te zijn aan de wet van God ter nakoming van hun 
gelofte (verbond). 


Waarom is er een verschil? Ten eerste was het oorspronkelijke 
veertigjarige oordeel voor Israël onder Mozes een uitbreiding van 
de wet in Deut. 25:3, waar de maximumstraf voor overtredingen 
veertig zweepslagen was. Het “zevenvoudige" oordeel was voor 
een grotere zonde - in dit geval de hardnekkige weigering van 
Israël om gehoorzaam te zijn. 


Wij moeten Israëls 40 jaar in de woestijn zien als een tijd waarin 
God Israël 40 zweepslagen gaf. Hetzelfde geldt voor de kerk in het 
Pinkstertijdperk, waar zij 40 Jubilea (1.960 jaar) zouden 
rondtrekken. 


Deze periode viel grotendeels samen met de 1.260 jaar, en beide 
maakten deel uit van de “zeven tijden” van gevangenschap. Al 
deze cycli zijn geldig en belangrijk om het complete plaatje te 
begrijpen. 


Gods Tempelbouwproject 


De zeven maal (d.w.z. 7 Xx 360 jaar) is niet deelbaar door 40, maar 
door 210, de “tijd van Jakobs benauwdheid" (Jer. 30:7). Het getal 
210 is gebaseerd op 21, het getal van “nood”. Jakob beleefde twee 
van zulke tijden. De eerste was toen hij voor Laban werkte, die 
hem het grootste deel van zijn 20 jaar onderdrukte. Jacobs 21° 
jaar (toen hij terugkeerde naar Kanaán) was een sabbatsjaar, dus 
wordt het gerekend als onderdeel van deze cyclus, net als een 
vakantiejaar. De tweede cyclus van 21 jaar was toen hij 
gescheiden werd van Jozef, de geboorterechthouder. 


210 is echter ook een factor bij de inwijding van het altaar (bij 
uitbreiding de tabernakel zelf) in Num. 7:13, 14. Daar staat dat 
elk van de 12 stammen een zilveren schaal van 130 shekels, een 
zilveren schaal van 70 shekels en een gouden lepel van 10 shekels 


bijdroeg. Het gewicht van elke stamgift was 210 shekels. Twaalf 
van dergelijke geschenken wogen 2.520 shekels, dat is 
“zevenmaal”. 


We zien hieruit dat de “zeven maal" van het goddelijk oordeel over 
Israël een positieve kant had. God gebruikte de tijd op een 
wettelijke manier om een oordeel uit te spreken, maar Hij 
gebruikte het ook om te herbouwen, want op profetisch niveau 
was het een langdurige 

“inwijdingsceremonie”. Als we de positieve kant van deze cyclus 
van 

2.520 jaar zien, kunnen we Israëls oordeel in een positief licht 
zien, want God bouwt een tempel, zelfs terwijl Hij een oordeel of 
“nood” uitspreekt. 


Israël begon te worden gedeporteerd door de Assyriërs in 745 
voor Christus, en 2.520 jaar later was het jaar 1776 na Christus, 
toen zij begonnen te worden herverzameld in de Nieuwe Wereld 
met het motto: e pluribus unum, "uit velen, één”. De hoofdstad 
van Israël, Samaria, werd verwoest in 721 voor Christus, en 2.520 
jaar later werd de hoofdstad van de Verenigde Staten, Washington 
D.C. gebouwd, en verhuisde de nieuwe regering van Philadelphia 
naar die plaats. 


Dit vond plaats in 1800 na Christus tijdens de overgang van het 
beest van de zee naar het beest van de aarde in Openbaring 13, 
zoals we later zullen zien. Dit vond ook plaats in de eerste jaren 
van het Philadelphiakerktijdperk (1776-1914). 


De oprichting van de Verenigde Staten in 1776 en de bouw van de 
hoofdstad van de nieuwe natie in 1800 waren eindpunten van 
2520 jaar vanaf de gevangenschap van Israêl en de val van 
Samaria. Dezelfde cyclus geldt ook voor de gevangenschap van 
Juda en Jeruzalem. Israël werd meegenomen naar Assyrië, om 
nooit meer terug te keren. Juda werd voor slechts zeventig jaar 
naar Babylon gevoerd (Jer. 25:11). 


De gevangenschap van Israël was vastgesteld op 7 x 360 jaar; die 
van Juda op 7 x 10 jaar. Beide veroveringen waren dus “zeven 
maal”, maar de “tijd” was in beide gevallen verschillend. 


De gevangenschap van Juda kwam na de val van Assyrië, toen 
Babylon zich als rijk vestigde in 607 v. Chr. en vervolgens 
Jeruzalem innam in 604 v. Chr. Deze data waren beginpunten voor 
andere cycli van 2.520 jaar die eindigden in 1914-1917 aan het 
eind van het Filadelfiakerkentijdperk en het begin van het 
Laodicea-tijdperk. De tijd van Filadelfia was dus in wezen de 
tussentijd tussen de eindpunten voor 

Israël en voor Juda. Dit is volgens mij ook de reden waarom de 
stad Philadelphia, genoemd naar de bijbelse stad, een sleutelstad 
was in de profetische geschiedenis van de Verenigde Staten. 


Ik heb ook op vele andere plaatsen aangetoond dat de eindpunten 
van 1914-1917 op juridische gronden met een eeuw werden 
verlengd, omdat het derde beest (het Griekse beest onder 
Antiochus Epifanes) een volle eeuw was onthouden om over Juda 
en Jeruzalem te heersen van 163-63 v. Chr. Aangezien God deze 
“beesten” had gecontracteerd om Juda zeven maal te oordelen en 
te geselen, moest deze tijd worden toegevoegd aan 1914-1917 
om het juridische contract te vervullen. Dit brengt ons bij 2014- 
2017, wanneer het contract volledig afloopt. 


De 1.260 jaar 


Dan. 7:25 vertelt ons dat de tijd van de kleine hoorn de 
verlenging is van het ijzeren beest van Rome, en dat zijn tijd van 
heerschappij “een tijd, tijden en een halve tijd" is. Met andere 
woorden, deze kleine hoorn krijgt de laatste helft van de volle 
zeven tijden. Dit is een enorme hoeveelheid tijd, omdat de andere 
helft onder elk van de andere beesten moest worden verdeeld. 


Johannes’ verklaring in Openb. 12:14 dat de vrouw naar de 
woestijn werd gestuurd voor “een tijd, tijden en een halve 
tijd" verbindt haar ervaring in de woestijn (waar zij wordt 
vervolgd) met de tijd van de kleine hoorn die haar vervolgt. 


Gedurende vele voorbije generaties hebben christenen deel 
uitgemaakt van de vrouw in de woestijn, of zij dit nu begrepen of 
niet. Zij hebben gebeden om bevrijding in moeilijke tijden zonder 
een duidelijk begrip van de redenen voor het goddelijk oordeel. In 
feite hebben de meesten hun problemen toegeschreven aan het 
werk van de draak, in plaats van aan de oordelen van God. Om de 


oorzaak van deze problemen te begrijpen, moet men teruggaan 
naar de Schrift en zien hoe de zonden van onze vaderen 
gedurende vele generaties het oordeel over hun kinderen hebben 
gebracht. 


De Schrift onthult de oplossing voor het probleem - berouw en 
gehoorzaamheid. Beter nog, de Schrift geeft hoop dat aan alle 
goddelijke oordelen een einde komt, want het oordeel is recht 
evenredig met de misdaad (zonde). De waarde van het begrijpen 
van profetie is dat het antwoorden geeft op de duur van alle 
goddelijke oordelen. We hoeven alleen maar inzicht te krijgen in 
de wetten van de tijd om te weten waar we passen in het grote 
geheel en wanneer deze oordelen moeten eindigen. 


De tijd van de wildernis inlossen 


Wanneer Openb. 12:6 spreekt over de “wildernis”, gebruikt 
Johannes het Griekse woord eramos, dat “een eenzame, verlaten, 
verlaten, onbewoonde plaats" betekent. Zoals gewoonlijk, hoewel 
Johannes Grieks gebruikt om zijn openbaring uit te drukken, denkt 
hij vanuit het Hebreeuws, dus moeten we terug naar het 
Hebreeuwse woord voor wildernis, dat midbar is. Het Hebreeuwse 
woord beschrijft een plaats die lang niet zo somber is als het 
Griekse woord, want het omvat weiden en geen woestijn. 


De wildernis waarin de vrouw vlucht is dus geen Sahara-achtige 
omgeving van dorre zandduinen die waaien in de wind. Het is een 
weide waar zij kan worden gevoed, of “gevoed” (Openb. 12:14). 
De belangrijkste overlapping tussen het Hebreeuwse en Griekse 
concept is dat het een plaats is waar zij alleen kan zijn terwijl zij 
groeit en aan kracht wint. 


Het Hebreeuwse woord midbar wordt gebruikt in 1 Sam. 23:14, 


4 En David bleef in de woestijn [midbar] in de bolwerken, en 
bleef in het heuvelland in de woestijn [midbar] van Ziph. En 
Saul zocht hem dagelijks, maar God leverde hem niet in 
zijn hand. 

In de Griekse vertaling (Septuagint) is midbar vertaald met 
eramos, waaruit blijkt dat eramos de Griekse manier is om het 
Hebreeuwse begrip midbar uit te drukken. Waarom is dit 
belangrijk? Midbar is een zelfstandig naamwoord dat is afgeleid 


van het stamwoord dabar (de werkwoordsvorm). Volgens 
Hebreeuwse uitleggers betekent het woord dabar “spreken, maar 
het impliceert “een drijven van het Woord” in nieuw en 
onontgonnen gebied. Zo lezen we in Matt. 4:1, 

tl Toen werd Jezus door de Geest naar de woestijn geleid 
om door de duivel verzocht te worden. 

De wildernis zelf is de plaats waar men door het woord en door de 
Geest wordt gedreven om voeding te ontvangen van het woord of 
de openbaring van God. David ervoer dit terwijl hij werd vervolgd 
door Saul. Ook de vrouw wordt vervolgd door de kerk van Saul en 
vlucht de wildernis in, niet alleen voor bescherming, maar om een 
goddelijke openbaring van de waarheid te ontvangen. 


De wildernis is dus geen verloren tijd, noch een kerker of kooi 
waar niets wordt bereikt. De woestijn is een plaats van geestelijke 
groei en ervaring in het leren horen van Zijn stem om de 
openbaring van het woord te ontvangen. De vrouw in Openbaring 
12 wordt vervolgd door de draak in de hemelse tekenen, maar op 
aarde is de praktische realiteit dat de Roomse kerk degenen 
vervolgde die Sarah als hun geestelijke moeder aanspraken. Dit is 
een directe parallel met Saul die David vervolgde, want Saul werd 
gekroond op Pinksteren en is een type van de verdorven kerk in 
opstand tegen God. 


Niettemin gebruikt God deze tijd in de wildernis om de 
openbaring van het woord te brengen terwijl Hij zijn nieuwe 
tempel bouwt, en dit principe geldt voor elk individu dat ooit de 
wildernis is binnengeleid voor verdere training. Dit was ook het 
onderwerp van mijn boek, Het doel van de wildernis. 


Hoofdstuk 22 
Twee vleugels van een grote adelaar 


In Openb. 12:14 lezen we dat “twee vleugels van een grote 
adelaar aan de vrouw werden gegeven" zodat zij de wildernis in 
kon vliegen voor haar bescherming. Dit is een vrij duidelijke 
verwijzing naar de tijd dat Israël onder Mozes in de woestijn 
werd gebracht, want in Exodus 19:4 lezen we, 


* U hebt zelf gezien wat Ik met de Egyptenaren heb gedaan, 
en hoe Ik u op arendsvleugels droeg en u tot Mij bracht. 
De volgende verzen geven ons het doel van Gods daad, 

5 Nu dan, als u inderdaad Mijn stem zult gehoorzamen en 
Mijn verbond zult houden, dan zult u Mijn eigendom zijn 
onder alle volkeren, want de hele aarde is van Mij;° en u 
zult voor Mij een koninkrijk van priesters en een heilige 
natie zijn… 

Als de arendsvleugels aan Israël werden gegeven om hen naar de 
berg Sinai te brengen, waar zij onder het Oude Verbond met God 
zouden trouwen, dan is het doel vergelijkbaar met de vrouw van 
het Nieuwe Verbond in de woestijn. Het belangrijkste verschil is 
dat de tweede vrouw naar de berg Sion wordt gebracht (Hebr. 
12:22, KJV) om met God getrouwd te zijn onder het Nieuwe 
Verbond. In die zin betekenden de vleugels bescherming en 
voorziening, als beeld van God die haar begeleidt naar de bruiloft. 


Vleugels van dekking en opleiding 


De Schrift gebruikt vleugels als symbool van bedekking, 
waaronder bescherming, zoals in Matt. 23:37, en genezing (Mal. 
4:2). Maar in Deut. 32:10-13 luidt het lied van Mozes 
gedeeltelijk, 


10 Hij vond hem [lsraêl] in een woestijnland, en in de 
huilende woestijn; Hij omringde hem, Hij zorgde voor hem, 
Hij bewaakte hem als de pupil van zijn oog. ** Als een 
adelaar die zijn nest opricht, die over zijn jongen zweeft, 
spreidde Hij zijn vleugels en ving hen op. Hij droeg hen op 
zijn scharen. ** De Heer alleen leidde hem, en er was geen 
vreemde god bij hem. * Hij liet hem rijden op de hoge 
plaatsen van de aarde…. 


De mensen hadden van oudsher gezien hoe een arend zijn nest in 
beweging bracht om zijn jongen eruit te duwen, zodat ze moesten 
leren vliegen. Zij zagen hoe de moederarend dan haar vleugels 
spreidde en het jong opving toen het viel. De arend droeg zijn jong 
dan terug naar het nest, waar deze oefening opnieuw kon 
beginnen. Dit alles was nodig om de arenden te leren vliegen. 


Zo bracht God ook Israël uit Egypte om hen te leren vliegen. 
Egypte wordt dus afgebeeld als Israëls “nest”, de plaats waar het 
volk werd geboren. God, als de “grote adelaar”, bracht hen niet 
alleen op zijn vleugels naar de Sinaï, maar duwde hen uit het nest 
door middel van de tien plagen, waardoor Farao hen uit het land 
verdreef (Exodus 12:33). 


De metafoor van de adelaar gaat dus niet alleen over 
bescherming, maar ook over onderricht en training. Hetzelfde kan 
gezegd worden van de vrouw in de woestijn. De kerk werd 
geboren in Jeruzalem op de dag van Pinksteren, maar al snel 
roerde God het nest en werd zij door vervolging uit het oude land 
verdreven (Handelingen 8,1). Jeruzalem vervulde in dit geval de 
rol van Egypte, want (zoals Paulus ons vertelt in Gal. 4:25) 
Jeruzalem is Hagar, de Egyptische. 


De adelaar traint haar jongen om te vliegen, en in hun strijd om te 
leren hun vleugels te coördineren, krijgen ze ook kracht om te 
vliegen. Dus 

Jesaja 40:29-31 zegt, 

°9 Hij geeft kracht aan de vermoeiden, en aan wie kracht 
tekort komt vergroot Hij kracht. °° Al worden jongeren 
moe en vermoeid, en struikelen vitale jonge mannen 
slecht,* toch zullen zij die op de Heer wachten nieuwe 
kracht krijgen; zij zullen opklimmen met vleugels als 
arenden, zij zullen rennen en niet moe worden, zij zullen 
wandelen en niet moe worden. 

Hier worden de vermoeiden voorgesteld als jonge adelaars die 
geen kracht in hun vleugels hebben. Als zij “op de Heer wachten", 
worden zij door God (de moederarend) opgevangen en “stijgen zij 
op” voordat zij op de grond vallen. Zo winnen ze aan kracht en 
leren ze vliegen. 


Kracht krijgen door geloof en liefde 


Dus wanneer Johannes de vrouw in de woestijn voorstelt, die twee 
vleugels van een grote adelaar krijgt om in de woestijn te kunnen 
vliegen, begrijpen wij dit als de training van de kerk, of tenminste 
van hen die overwinnen. Zoals er jonge adelaars zijn die de 
training niet overleven, zo zijn er ook christenen die nooit leren 
vliegen. Vliegen is overwinnen, en Jezus maakt in zijn boodschap 
aan de zeven gemeenten duidelijk dat niet alle gelovigen 
overwinnaars zijn. 


De kracht en coördinatie van de “vleugels van een overwinnaar 
wordt misschien afgemeten aan geloof en liefde. Geen adelaar wil 
uit het nest worden geduwd en in een gevaarlijke positie worden 
gebracht, maar toch is dit de enige manier om hem te leren 
vertrouwen op zijn moeder voor bescherming en hulp. Wanneer 
gelovigen dergelijke situaties meemaken, leren zij geloof, dat ook 
vertrouwen inhoudt. Het is alsof de moederarend zegt: “Vertrouw 
me, ik weet wat ik doe“. Echt geloof is het vermogen om te rusten 
te midden van moeilijkheden, en angst en alle negatieve reacties 
op dergelijke alarmerende situaties te overwinnen. 


Daarom wilde God tijdens de tijd van de vrouw in de woestijn de 
kerk trainen en haar niet alleen maar beschermen en voeden. Er 
zijn niveaus van geloof te bereiken, want de apostelen vroegen 
Jezus in Lucas 17:5, “vermeerder ons geloof". Paulus zegt in 
Rom. 1,17 dat het evangelie openbaart hoe wij moeten groeien 
“van geloof tot geloof". Geloof komt door horen (Rom. 10:17), 
dus hoe meer wij horen en gehoorzamen (antwoorden), hoe meer 
ons geloof toeneemt, en hoe groter ons niveau van geestelijke 
kracht en volwassenheid wordt. 


Evenzo is iemands vermogen om lief te hebben de tweede grote 
maatstaf voor volwassenheid, zoals ik uitleg in hoofdstuk 3 van 
mijn boek, Hoe een overwinnaar te zijn. Er zijn drie 
basisniveaus van liefde, elk met een eigen Grieks woord om het te 
beschrijven. Naarmate we groeien in kracht, is het onderliggende 
doel van deze training het doorgeven van het karakter van God 
aan zijn kinderen. Het uiteindelijke doel van vervolging is ons te 
leren onze vijanden lief te hebben, zoals God ons heeft liefgehad 
toen wij nog zijn vijanden waren (Rom. 5:10). Het is dit soort 


liefde dat overwinnaars onderscheidt van gelovigen en ook van 
alle andere religies die aanspraak maken op leringen over liefde. 


De aarde helpt de vrouw 


De tijd van de vrouw in de woestijn wordt specifiek gegeven als 
“een tijd en tijden en een halve tijd’, hetgeen, zoals wij reeds 
hebben aangetoond, een periode is van 1.260 jaar. In dit geval 
begint de tijd met de opkomst van de kleine hoorn van 529-534 na 
Christus en komt tot een hoogtepunt bij de Franse Revolutie van 
1789-1794. 


De Franse Revolutie werd beraamd door een groep ontevreden 
jezuïeten die boos waren op de Roomse Kerk - en op paus 
Clemens XIV in het bijzonder - omdat deze de jezuïetenorde in 
1773 had ontbonden. De 23.000 opgeheven Jezuïeten moesten op 
zoek naar andere organisaties om zich bij aan te sluiten, maar één 
in het bijzonder, Adam Weishaupt, die professor in het canonieke 
recht was geweest aan de universiteit van Ingolstadt, stichtte op 1 
mei 1776 een geheim genootschap dat hij de Illuminati noemde. 


De Illuminati erkenden dat zij parasieten waren die een 
gastorganisatie nodig hadden om te infiltreren en over te nemen, 
om 

nietsvermoedende volgelingen te krijgen die hen steunden. Zij 
kozen ervoor te infiltreren bij de Vrijmetselaars, wat in 1782 werd 
bereikt. Vanuit deze positie planden en voerden zij de Franse 
Revolutie uit, waarbij zij de Roomse kerk te gronde richtten, 
ongeveer 30.000 van haar priesters vermoordden en de eerste 
seculiere republiek vestigden. Omdat Frankrijk bekend stond als 
de “eerstgeboren zoon van de kerk", was dit een zware slag voor 
de Roomse kerk. 


De ex-Joodse Illuminati waren verbonden met bepaalde Joodse 
bankiers die hen financierden. Deze Joden wilden maar al te graag 
de Roomse kerk verzwakken, want zij beschouwden Rome als hun 
machtigste aartsvijand. Uit de Franse Revolutie kwam Napoleon, 
de “neo-Apollyon," zoals hij zichzelf noemde, die naar Rome 
marcheerde en de paus gevangen nam in 1798. 


Dit werd de “dodelijke wond" toegebracht aan het beest uit de zee 
in Openb. 13:3en toen deze wond in 1804 genezen was, werd het 
verbond tussen de Illuminati (ex-Jezuïeten) en de Joodse bankiers 
en financiers uitgebreid tot de Roomse kerk in het algemeen. Al 
deze ontwikkelingen in Openbaring 13 vinden hun oorsprong 
enkele verzen eerder in 


Openbaring 12:15, 16, 

15 En de slang goot water als een rivier uit zijn bek achter 
de vrouw aan, opdat hij haar met de vloed zou wegvagen. 'é 
En de aarde hielp de vrouw, en de aarde dronk de rivier op 
die de draak uit zijn mond goot. 

Het water en de aarde in deze verzen zijn “geïnspireerd” door de 
twee beesten in Openbaring 13, waarvan de eerste uit de zee (of 
het water) oprijst, en de andere uit de aarde. 


In de bredere context maken deze twee beesten deel uit van de 
“kleine hoorn” in Daniël 7, hoewel Daniël niets zag van dit tweede 
beest. 


Het water (vloed) dat uit de mond van de draak kwam, was 
bedoeld om de vrouw weg te vagen - dat wil zeggen, om de ware 
Kerk te vernietigen die Christus en zijn lichaam van overwinnaars 
voortbrengt. Dit beschrijft alle vervolgingen in het algemeen, 
maar specifiek de inquisities en de contrareformatorische 
beweging, waarbij Rome probeerde alle tegengestelde 
opvattingen die haar eigen opvattingen uitdaagden, uit te roeien. 
Maar toen het nieuwe beest uit de (wereldlijke) aarde verrees via 
de Illuminati Jezuïeten en hun Joodse bondgenoten, hielpen zij 
eigenlijk ook de vrouw. Nu de macht van Rome sterk verminderde, 
wonnen de protestantse kerken aan kracht. 


De watervloed wordt voorgesteld als komende uit de bek van de 
slang. Ten eerste identificeert dit de Romeinse paus met de slang 
of draak die had geprobeerd het lichaam van Christus te 
verslinden. Ten tweede, omdat de vloed uit zijn mond kwam, 
begrijpen we dat deze “vloed” de vorm aannam van pauselijke 
decreten om alle tegenstand uit te roeien. 


Die decreten waren echter grotendeels ondoeltreffend door de 
hulp van de aarde. De Joods-Vrijmetselaars alliantie, geleid door 
boze exjezuieten, werkte aan de oprichting van seculiere 


republieken, die de pauselijke decreten teniet deden en veel van 
de toorn van Rome afleidden van de protestanten naar de nieuwe 
dreiging. Dit wordt afgebeeld als de aarde die haar mond opent 
om de rivier van pauselijke toorn te drinken. 


Het hoofdstuk eindigt dan met Openb. 12:17, 


7 En de draak werd woedend op de vrouw, en ging op weg 
om oorlog te voeren tegen de rest van haar nageslacht, die 
de geboden van God bewaren en vasthouden aan het 
getuigenis van Jezus. 

De draak wordt dus gedwarsboomd in zijn onmiddellijke doel en 
ziet dat hij zich terugtrekt om verdere “oorlog met de rest van 
haar nageslacht" te beramen. De oorlog eindigt dus niet met de 
Franse Revolutie, en zelfs niet met de “fatale wond” van het 
religieuze beest. In feite wordt, zoals we straks zullen zien, de 
dodelijke wond genezen, en gaat de “oorlog met de heiligen” 
(Dan. 7:21) een nieuwe fase in de geschiedenis in. Hoewel Daniël 
de details van deze nieuwe fase niet zag, zag Johannes die wel en 
kon hij de openbaring aanvullen. 


Eén ding is duidelijk. Toen de aarde de vrouw hielp, leed de draak 
een grote nederlaag. Onze studie van Openbaring 13 zal aantonen 
dat het beest uit de zee (de Roomse kerk) gedwongen werd tot 
een verbond met het beest uit de aarde (joodse bankiers en 
vrijmetselarij). Hoewel het nieuwe beest uit de aarde ervoor 
zorgde dat de mensen het beest uit de zee bleven aanbidden, 
controleerde het aardbeest vanaf dat moment de financiële zaken 
van het zeebeest. Het aardbeest was dus een financieel beest dat 
in de afgelopen 200 jaar aan de macht kwam. 


Dit is ongetwijfeld de laatste fase van de “oorlog met de heiligen", 
voor zover Johannes kon zien. Naar mijn mening is, net zoals de 
kleine hoorn zelf een uitbreiding van het Romeinse (ijzeren) beest 
vertegenwoordigde, ook deze zee-aarde alliantie een uitbreiding 
van de kleine hoorn. Volgens mij was het de bedoeling dat het 
ongeveer 200 jaar zou duren. De zogenaamde “Heilige Alliantie” 
die werd ondertekend op 26 september 1815 gaf de schijn van 
een politiek document, maar in werkelijkheid was het een verbond 
tussen politiek en religie, zoals de Katholieke Encyclopedie 
bevestigt. 


Keizer Frans | van Oostenrijk, koning Frederik Willem III van Pruisen 
en tsaar Alexander / van Rusland ondertekenden op 26 september 
1815 een verdrag waarbij zij zich verenigden in een “Heilige 
Alliantie”, Hoewel een politieke daad, is het verdrag in zijn 


formulering een zuiver religieuze verklaring.…. 


De wereld had al lang geleerd van staatslieden geen officiële 
documenten te verwachten waarin zo'n religieuze toon 
overheerste. Toen de tekst van de overeenkomst begin 1816 
bekend werd, zag men in het verbond het gevolg van de nauwste 


vereniging van politiek en godsdienst…. 


In de jaren 1814-15 werden een aantal verdragen gesloten tussen 
de verschillende landen van Europa. In deze reeks verdragen 
vormt de Heilige Alliantie slechts één schakel en in praktische zin 
de meest onbelangrijke; het was ook het enige verdrag met een 
religieus karakter. Al deze verdragen hebben echter één kenmerk 
gemeen. Zij doen de opvatting van een gecentraliseerd Europa 
herleven, waarin de rechten van de afzonderlijke staten lijken te 
worden beperkt door de plichten die elke staat heeft ten opzichte 
van het geheel van de staten. 


http://www.newadvent.org/cathen/07398a.htm 


Bijbels gezien was dit een verbond tussen het zeedier (religie) en 
het aardedier (wereldlijk/politiek). Dit verdrag was het vroegste 
begin van de Europese Unie. Anderen hadden geprobeerd en 
gefaald om Europa te verenigen door middel van oorlog. De 
Heilige Alliantie was een poging om Europa te verenigen door 
middel van een verdrag. Het probleem is dat deze eenheid nog 
steeds gebaseerd was op de strategieën van de draak, niet op de 
wetten van Christus. 


Misschien zal deze laatste fase van de kleine hoorn eindigen met 
de ineenstorting van de EU, waarvan de moderne vorm eigenlijk 
gebaseerd is op het recentere Verdrag van Rome dat in 1957 werd 
ondertekend. 


Who Stood on the Seashore? 


Openbaring 12 eindigt ermee dat de draak/slang woedend is dat 
de aarde de vrouw daadwerkelijk zou helpen en haar zou 


beschermen tegen de vervolging van de draak. Het aardbeest is 
dus behulpzaam, hoewel het als zodanig geen “goed” beest is. In 
feite, zoals we zullen zien, steunt het aardbeest de claim van het 
zeebeest dat het aanbidding waard is (13:12). 


Toen Stephen Langdon zeven eeuwen geleden het Nieuwe 
Testament indeelde in hoofdstukken en verzen, plaatste hij de 
laatste zin van hoofdstuk 12 ten onrechte als onderdeel van 
Openbaring 13. Kardinaal Langdon, een productief schrijver van 
Bijbelcommentaren, was de aartsbisschop van Canterbury voor de 
Roomse kerk van 1207-1228 na Christus. De huidige structuur van 
hoofdstukken en verzen in onze Bijbels hebben we te danken aan 
Langdon. Het was een nuttig idee, maar zijn indeling was niet 
altijd correct. 


De volledige gedachte in Openb. 12:17 staat in Panin's 
Numerieke Engelse Nieuwe Testament, 

7 En de draak werd toornig op de vrouw en ging weg om 
oorlog te voeren tegen de rest van haar zaad, die de 
geboden van God bewaren en het getuigenis van Jezus 
vasthouden. En hij stond op het zand van de zee. 

Het was niet Johannes die op de kust stond, maar de draak. Het 
doel van de draak was het oproepen van een beest uit de zee, 
nadat hij door Michaël, de aartsengel, was verslagen en op de 
aarde was geworpen. De tekst hier geeft ons de volgorde van de 
gebeurtenissen, maar geeft geen tijdstip aan. Toen het 
“mannelijke kind” werd opgenomen naar de troon in de hemel 
(Openb. 12:5) had de draak geen macht meer om het leven van 
die zoon in gevaar te brengen, dus vond hij een alternatief doelwit 
onder “de rest van haar nageslacht”. 


Hier zien we een specifieke verwijzing naar het feit dat ware 
gelovigen de jongere broers van Jezus Christus zijn. Zij zijn de 
overige kinderen van de vrouw - de jongere broers van Jezus. Zij 
zijn de kinderen van een gemeenschappelijke geestelijke moeder, 
die Paulus allegorisch voorstelt als Sarah, het Nieuwe Verbond en 
het Nieuwe Jeruzalem. Gal. 4:26 zegt: “Maar het Jeruzalem 
hierboven is vrij; zij is onze moeder.” 


Vandaar dat ons wordt getoond dat de toorn van de draak 
werkelijk op Jezus Christus is gericht, maar omdat Hij na Zijn 


hemelvaart buiten bereik was, vervolgde de draak toen Zijn 
geestelijke broeders. Toen 

Johannes deze openbaring ontving, herinnerde hij zich 
ongetwijfeld 

Jezus' woorden die eerder in Johannes 15:20 zijn opgetekend, 
2 Denk aan het woord dat Ik u gezegd heb: "Een slaaf is 
niet groter dan zijn meester." Indien zij Mij vervolgden, 
zullen zij ook u vervolgen; indien zij Mijn woord hielden, 
zullen zij ook het uwe houden. 

Met het oog op deze vervolging vanwege het getuigenis van 
Christus beschrijft Johannes vervolgens deze “oorlog met de 
heiligen" (zoals Dan. 

7:21 het uitdrukt). Openbaring 13 loopt parallel aan Daniël 7. 


